५ ।बिचारों के नबे आयाम के नये आयाम ह 


लेखक 


सौभाग्यमल जैन, एडवोकेट 


संपादक 
डा० सागरमल जेन 


प्रकाशक 
अखिल भारतीय श्वेताम्बर सथानकवासी जेन- 
कान्फ्रेंस; देहलो 
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 विचारो के नये आयाम 
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जैन भवन 
नई दिल्‍ली 
मुद॒क 
श्रीचन्द सुराना के लिए 
श्री विष्णु प्रिटिंग प्रेस, आगरा 
प्रथम बार वि० स० २०३२ विजयादशमी 
अक्टूबर १६७५ 





प्रत्राशवीय 


मुझे अत्यधिक प्रसन्नता है कि मध्य भारत के मूतपूर्व मत्री तथा 
अखिल भारतीय श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन कान्फ्रेस के उपाध्यक्ष 
श्री सौभाग्यमल जी जैन की पुस्तक 'विचारों के नये आयाम' पाठको के 
सनन्‍्मुख उपस्थित की जा रही है । उपरोक्त पुस्तक मे श्री जैन साहब के 
भिन्न-भिन्न समय पर लिखे गये निबन्धो का सग्रह है, जिन्हे हमीदिया 
कालेज, भूपाल के दर्शनशास्त्र के सहायक प्राध्यापक डाँ० सागरमल 
जैन ने सपादन तथा क्रमबद्ध करके वर्तमान रूप मे प्रस्तुत किया है । 
श्री जैन ने सामाजिक तथा धार्मिक अन्धविश्वास तथा रूढ मान्यताओं 
पर चोट की है, तथा समाज के अन्तस्तल को झकझोर कर प्रगतिशील 
दिशा की ओर प्रवृत्त करने का प्रयत्न किया है। 


प्रस्तुत पुस्तक केवल स्थानकवासी जैन समाज ही नही अपितु 
पूरे जैन समाज के लिये प्रेरणाप्रद रहेगी । इस पुस्तक की भूमिका 
फेवल जैनदर्शन ही नहीं, अपितु भारतीय दर्शनों के अपूर्वे व्याख्या- 
कार, समन्वय-सस्कृति के जबरदस्त हामी सत श्रद्ध य कवि श्री अमर 
मुनि जी ने लिखी है। 

भगवान महावीर के 2500 वें निर्वाण महोत्सव वर्ष में 
अखिल भारतीय ए्वेताम्बर स्थानकवासी जैन कान्फंस, देहली द्वारा 
यह प्रकाशन पाठको के सन्मुख प्रस्तुत है। आशा है कि समाज इस 
से नई दिशा ग्रहण करके समाज तथा राष्ट्र के उत्थान मे प्रयत्न- 


शील होगा 
आनदराज सुराणा 
प्रधान भस्‍्त्री 
जैन मवन अखिल भारतीय श्वेताम्बर स्थानकवासी जैन 
2 शहीद भगतसिह मार्ग कान्फेरस, देहली 


नई दिल्‍ली । 


आमुख 


इस अखिल विश्व में प्रकृति ने जिन-जिन प्राणियों का देखने के लिए आखे 
दी है वह सब जगत के व्यापार (कामकाज) घटनाओं को देखते है। इस प्राणी 
जगत में मनुष्य ही ऐसा प्राणी है जो अपनी चल्लुइन्द्रिय के द्वारा देखने के 
पश्चात जगत के (व्यापार) घटनाओ पर ऊहापोह करता है, मनन करता है 
और सभवत यही पशु तथा मनुष्य मे विभाजक रेखा है। उपनिषदो के प्रणे- 
ताओ ने अपनी बाहे उची उठाकर घोषणा की थी कि “समस्त प्राणी जगत में 
मनुष्य श्रेष्ठतर है” श्रमण सस्क्ृति मे तो मानव का स्थान देवताओं से भी 
ऊ चा बताया तथा घोषणा की थी कि वह प्राणी जगत मे सर्वोच्च है । मानव जन्म 
दुर्लभ है, वह स्वय अपने भाग्य का विधाता है । इस्लाम ने भी मनुष्य को 'अश- 
रफूल मखलूकात' घोषित किया । जैसा कि एक विद्वान ने कहा है कि मनुष्य 
एक सामाजिक प्राणी है, वह समाज मे जन्म लेता है, समाज की घटनाओ का 
उसके मन-मस्तिप्क पर प्रभाव होता है | उन पर वह मनन करता है। लेखक 
का जन्म एक रूढि तथा परम्पराओं से आबद्ध परिवार में होने के बावजूद 
“सामाजिक प्रश्नों” पर मनन की प्रक्रिया ने उसे एक विद्रोही व्यक्तित्व का रूप 
दे दिया । लेखक ने जीवन के प्रारम्भिक कार्य क्षेत्र मे उतरने के समय से ही 
सामाजिक जीवन मे कुविचार पूर्ण रूढियाँ, अन्धविश्वास पर आधारित परम्प- 
राओ की प्रवचना तथा छलना देखी तो उसका मस्तिष्क विद्रोही भावना से 
व्याप्त हो गया । परिणामस्वरूप उसने अपने जीवन का एक महत्वपूर्ण कार्य, 
इस पर विवेक पूर्ण आघात निश्चित किया और इस कार्य का श्रीगणेश अपने 
परिवार से ही किया । परिवार में परम्परा के नाम प्रचलित कई प्रथाओ पर 
सफल आघात किया । समाज के अन्य परिवार में प्रचलित कुरीति के पालन 
के समय असहयोग किया । परिणाम-स्वरूप उसके कार्य के क्षेत्र का विस्तार 
हो गया । जब वहू विधानसभा का सदस्य निर्वाचित हुआ (तत्कालीन ग्वालि- 
यर राज्य द्वारा निर्मित उच्च सदन राजसभा, मध्यभारत की विधानसभा 
तथा बर्तेमान मध्यप्रदेश की अन्तरिम विधान सभा में १२ वर्ष लेखक सदस्य 
रहा) तब जैन समाज में “बाल दीक्षा” की रोक के लिए तथा हिन्द्र समाज में 
प्रचलित 'पशु पक्षी का बलिदान! की रोक के लिये तत्कालीन विधान सभा मे 
बिल प्रस्तुत किये । हालाकि लेखक की मान्यता है कि केवल कानून बन जाने 
से सामाजिक सुधार बहुत कठिन है जब तक कि जनमत जागृत नही हो, फिर 
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भी लेखकने दोनो बिल के समय समाज में चेतना जागत की । लेखक का विश्वास 
है कि मानव को प्राचीन तथा अर्वाचीन के औचित्य तथा अनौचित्य का निर्णय 
परीक्षा के अनतर करना चाहिए जैसा कि सस्कृत के महाकवि कालिदास ने 
अपनी एक कृति में कहा था-- 

पुराणमिध्येब न साधु सर्व, न चापि नूनं॑ नवमित्यवश्वम्‌ । 

संतः परीक्षान्यतरद भजन्ते, मूढः पर-प्रत्ययनेय बुद्धि !। 

इसीलिये देश के उद्भट विद्वान स्व० डॉ० सम्पूर्णानन्द ने एक स्थान पर 

कहा था कि देश में कुल ऐसी हवा फैल गई थी कि सस्क्रत मे कुछ भी लिख 
दिया जावे उसे शास्त्र बचन कहकर उसे पालने का कतेंव्य बताया जाता था । 
एक विद्वान ने कहा था--- 


केवल शास्त्रमाश्रित्य न तु॒कतेव्यविनिण्चय: । 
विवेकहीने थिचारे तु धर्महानि प्रजायते ॥ 


तात्पर्य यह है कि शास्त्र के भावार्थ, तात्ययं समझने के लिये स्वय की प्रज्ञा 
आवश्यक होती है अन्यथा उसके बुरे परिणाम हो सकते हैं जैसा कि मानव 
समाज की कई कुरीढियो के मूल में आप्त वाक्यों का भ्रामक अर्थ लगा लेने 
का कारण हुआ है । 

लेखक को अपने जीवन के उष.काल से ही स्वाध्याय का शौक रहा है 
उसी का यह परिणाम है कि उसके जीवन मे साहित्य के प्रति अभिरुचि उत्पन्न 
हो सकी, उसे भाषा की हृष्टि ने महत्वाकाक्षी बना दिया, भारतीय भिन्न भाषा- 
ओ में काम चलाने के अनुरूप अपना ज्ञान अजित किया तथा जीवन में 'विवेक' 
का वास्तविक मूल्याकन हो सका । लेखक के जीवन मे कई उतार-चढाव आए । 
लगभग १२ वर्ष के विधान सभा की सदस्यता के काल (सन्‌ १६४५ से सन्‌ 
१६५७) में से कुछ समय विधान सभा का उपाध्यक्ष तथा लगभग ४-४ वर्ष 
मत्रिमण्डल का सदस्य रहा किन्तु उस जमाने में भी सामाजिक कार्य तथा 
साहित्य सेवा जीवन के प्रमुख अग रहे । 

लेखक प्रारम्भ से ही क़शकाय, दुरबंल तथा स्वास्थ्य की दृष्टि से एक निर्धन 
व्यक्ति रहा है, लेखक जब मत्री मण्डल का सदस्य होने के नाते ग्वालियर निवास 
करता था तब स्थानीय साहित्यिक मित्र के स्वास्थ्य प्रच्छा के प्रश्न का उत्तर 
लेखक ने उदू के एक शायर के शब्दों मे दिया था -- 

तिफली गई, अलामते पीरी अयथां हुई । 
हम ताकते ही रह गये,अह॒दे-शबाब फो ॥॥ 
किन्तु इस स्वास्थ्य निर्धनता के साथ लेखक मे हास्य-विनोद की कमी नही 
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रही, जिसके कारण लेखक अ ज भी अपने जीवन के सन्ध्या काल मे उत्साह को 
कमी नही पाता है । 
प्रस्तुत पुस्तक लेखक के द्वारा समय-समय पर लिखे हुए निबन्धों का सग्रह 

है । इस ग्रन्थ (निबन्धों का सग्रह) की उपादेयता, उपयोगिता का मूल्याकन 
लेखक का कार्य नही है, इसका मूल्याकन तो पाठक ही कर सकते है जँसा कि 
एक सस्कृत के विद्वान ने कहा था कि-- 

कषि: फरोति काव्यानि, स्वाद जानाति पण्डितः । 

तर सृजति पृष्पाणि, सरुद्‌ वबहति सौरभम्‌ ॥ 


यदि इस निबन्ध सम्रह से समाज मे अन्धविश्वास, कुरीति आदि के प्रति 
सात्विक क्रोध उत्पन्न हो सका, उसकी चेतना जाग्रत हो सकी तो लेखक धन्य 
मानेगा तथा उसका यह लघु प्रयास सफल होगा । 


श्रद्धेय कवि श्री अमरमुनिजी की महती कृपा है कि जिन्होने मेरे निवे- 
दन पर अपनी सहस्नो व्यस्तताओं के बावजूद इस सग्रह की प्रस्तावना लिखने 
का कप्ट किया कि श्रद्ध य कवि श्री एक उद्भट विद्वान है, जहाँ जैन दर्शन का 
गहराई के साथ अध्ययन किया, वही उन्होने अन्य भारतीय दर्शनों का भी उतना 
ही बारीकी तथा गहराई के साथ अध्ययन किया है, उसी का परिणाम है कि 
वह भारतीय दर्शनों के अपूर्व व्याख्याकार है | वह प्राचीन तथा अर्वाचीन ज्ञान 
विज्ञान के उद्भट विद्वान है, उनके विचार मौलिक तथा साम्प्रदायिक 
घेरे से मुक्त होते है, उनकी हृष्टि समन्वथ-मूलक है, उनके जीवन में 
विज्ञापन, प्रदर्शन नहीं है जो कुछ है वह खुली हुई पुस्तक के समान है, वाणी 
तथा कर्म में साम्यता है, यही महात्मा का लक्षण है । कवि श्री के मन मे भी 
अन्धरविश्वास, गलत मान्यताओं तथा धारणाओ के प्रति सात्विक क्रोध है, और 
वह ऐसी समाजरचना के हामी है जिसमे आध्यात्मिकता हो, ढोग नही हा, 
अन्तर तथा बाह्य मे कोई भेद न हो । कवि श्री के पास बैठकर लेखक ने बहुत 
कुछ प्राप्त किया है। लेखक अपना सद्भाग्य मानता हे कि उसे कत्रि श्री का 
आशीर्वाद प्राप्त है । 
लेखक के निबन्धों के सम्पादन का कायय डाक्टर श्री सागरमलजी जैन ने 
किया है जो भोपाल हमीदिया कालेज मे दर्शनशास्त्र के सहायक प्राध्यापक हैं 
उन्होने निबन्धों का सम्पादन करने का कष्ट किया है वह तो मेरे अनुज के 
समान है उनका आभार मानकर उनके प्रति अनात्मीय नहीं होना चहता । 
शुजालपुर मण्डी +सौभाग्यमल जैन 
दिनाक १५-८-७५ 


सम्पादकीय 


श्री सौभाग्यमलजी जैन समाज के उन मूधेन्य चिन्तकों में से 
है जिन्होने समाज की समस्याओ को निकटता से जाना है, न केवल 
जाना है, वरन उनका अनुभव किया है। वे समाज की रोग-प्रस्त 
शिराओ के पारखी है। उन्होंने अपने अनेकानेक सामथिक लेखों में 
समाज की दु खती रग को छुआ है और उसके निदान और चिकित्सा 
का प्रयास भी किया है। यद्यपि उन्होने सामयिक विषयो पर लेख 
लिखकर ही विविध पत्र-पत्रिकाओ के माध्यम से अपने विचारो को 
जन -जन तक पहुँचाया है और किसी ग़भीर विषयो पर ग्रन्थ प्रण- 
यन का प्रयास नहीं किया है। किन्तु उनके इन लघु-निबन्धो और 
सामथिक लेखो में भी उनका विषय गाम्भीर्य स्पष्टतया देखने को 
मिलता है। वे एक ऐसे विद्वान है, जिसकी कलम पाण्डित्य-प्रदर्शन 
के लिए नही, अपितु समाज की चेतना को जाग्रत बनाये रखने के 
लिए चलती रहती है । दूसरी विशेषता यह है कि दर्शन जैसे 
गम्भीर विषय से लेकर हास्य-व्यग्य जैसे रोचक विषयों पर भी उनकी 
लेखनी,चली है,यद्यपि जीवन की प्रौढ़ता के साथ उनकी लेखनी भी प्रौढ 
होती गई है । फिर उन्होने जो कुछ लिखा है वह लेखनी पर सयम 
रखते हुए अपनी विद्रोही अन्तरात्मा के साथ एक रूप होकर निखा है 
मर्यादा मे रहकर भी उन्होने समाज-जीवन की प्रवचनाओ और छल- 
नाओ पर स्पष्ट चोट की है । वे अपने लेखन में एक पूरे अहिसक 
समालोचक रहे है । 

यदा कदा मुझे उनके लेखो को पढने का अवसर प्राप्त होता 
रहा और मुझे यह लगा भी इन लेखों मे सभी कुछ मात्र सामयिक 
मूल्य का नही है, उसमे बहुत कुछ ऐसा हैं जिसका साहित्य और 
चिन्तन की हृष्टि से शाश्वत मूल्य हो सकता है । फिर भी इन साम- 
यिक नेखो के शाश्वत मूल्य वाले अशो का किसी ग्रन्थ के रूप में 
प्रणयन हो यह कल्पना नहीं जाग सकी । प्रसगवश एक बार उनके 
प्रकाशित लेखो और रचनाओ के सग्रह को देखने का अवसर मिला 
तब यह विचार आया कि इन्हे एक ग्रन्य का रूप दिया जा सकता है 


पी, 


मैंने उस सग्रमह को प्राप्त किया और उसमे जो भी ऐसा लगा जिसका 
साहित्य एव चिन्तन की हृष्टि से स्थायी मूल्य हों सकता था, उसे 
सम्पादित करने का प्रयास किया । 

वस्तुत सम्पादन का यह कार्य मुझे अधिक कठिन नहीं लगा 
क्योकि आदरणीय सौभाग्यमल जी सा० की लेखनी इतनी प्रौढ एव 
मजी हुई है कि उसमे सशोधन एबं परिष्कार के लिये तो कुछ था 
नही, सम्पादक के रूप मे मेरे जिम्मे तो एक ही कार्य था, वह यह 
कि उन लेखों से जो कुछ सामयिक था उसे शाश्वत मूल्य वाले 
अशो को क्रमबद्ध रूप से सकलित कर दू । 

प्रस्तुत ग्रन्थ को मैंने विविध विधाओो के आधार पर कुछ 
शीरषको के अन्तगंत विभाजित करने का प्रयास किया है, यद्यपि यह 
एक प्रयास मात्र ही है,क्योकि कोई कठोर विभाजक रेखा खीच पाना 
सम्भव नही था। मात्र पाठकों को अपने रुचि के विषय पढने मे 
सुविधा हो इस हष्टि से ही यह प्रयास किया गया है। पुस्तक के 
प्रमुख शीषंक है. १ आत्मनिवेदन २ काव्य ३ हास्य-व्यग्य ४ राष्ट्र 
और राष्ट्रीयता ५ महावीर के प्रति ६ जैन आचार-मीमासा ७ दर्शन 
और धर्म ८ समाज और सस्क्राति एव € जीवन-दर्शन 

प्रस्तुत सकलन में विचार रूपी सुमन तो लेखक के ही है, मैंने 
तो उन बिखरे हुए विचार सुमनो की एक माला ग्रन्थित करने का 
प्रयास किया है, ताकि श्री सोभाग्यमलजी की चिन्तन वाटिका मे खिले 
हुए ये सुमन मा सरस्वती के सौन्दये मे अभिवृद्धि करने मे सहायक 
हो सके । मैं अपने प्रयास को कहाँ तक यथोचित बना पाया हूँ यह तो 
पाठक वृन्द के मृल्याकत का विषय है। मेरे श्रम की सार्थकता तो 
इसी मे है कि युवा पीढी उनके इन विचारों से युगबोध और 
चेतना प्राप्त करें । 


-- (डा०) सागरमल जेन 


प्रस्तावना : हृदय के दो बोल 


साहित्य मानव जाति की विचार सम्पत्ति का वह अक्षय कोष है, जिसमें 
से मानव को अतीत से प्रेरणा मिलती है, वर्तमान से कर्म की स्फुरणा मिलती 
है, और भविष्य से कल्याणकारी योजनाओं के स्वप्न मिलते हैं। साहित्य के 
अभाव में मानव शरीर से भले ही मानव हो, परन्तु अन्तर जगत मे स्फुरित 
होने वाली चेतना ज्योति की दृष्टि से तो वह बिना सीग-पू छ का निरा वशु 
ही है, और कुछ नहीं । इसीलिए भृवेहरि ने कहा था-- 
साहित्य. सगोत कला विहीन साक्षात्पशु पुल्छ विषाणहीनः ॥॥ 
साहित्य सहस्रधारा का ज्ञान प्रवाह है। धर्मशास्त्र, द्शन, कला, विज्ञान, 
नीति, काब्य, नाटक, व्याकरण आदि हजारो धाराओ से प्रवाहित है, साहित्य 
गंगा एक-से एक गम्भीर और एक से एक विशाल । कही भाव की चमत्कृति है, 
तो कही भाषा की । मानव मन में कुछ पाने की जिज्ञासा होनी चाहिए। 
साहित्य मे से उसकी मनोभूमिका के अनुसार कुछ-न-कुछ मिल ही जाएगा। 


साहित्य की एक महत्वपूर्ण विधा निबन्ध भी है । अपने छोटे से वामनाकार 
शब्द शरीर में एक विशाल विचार-चेतना को इस प्रकार अभिव्यक्ति देता है 
कि मानव का अन्‍न्तंमन ज्ञान के दिव्य आलोक से जगमगा जाता है । अल्प-से- 
अल्प अध्ययन से ही पाठक को अपने जीवन-निर्माण के लिए एक स्पष्ट दिशा 
मिल जाती हे, और मिल जाती है चेतना को चिन्तन के आनन्द की एक सहज 
उपलब्धि । 


प्राकृत, सस्कृत, अपभ्र श आदि प्राचीन भाषाओं में अनेक निबन्ध प्राप्त हुए 
हैं, जिन्हे प्रकरण ग्रन्थ कहा जाता है। महान्‌ दाशेनिक वाचस्पति ने तो अपने 
एक लघुकाव्य न्यायग्रन्थ का नाम ही न्याय सूची निबन्ध' रखा है। इसलिए 
यह नही कहा जा सकता है कि निबन्ध शैली आधुनिक युग के पाश्वाय्य विचा- 
रको की ही कोई खास देन है । यह ठीक है कि निबन्ध की प्राचीन और नवीन 
शैली मे काफी अन्तर है। नवीन शली के भी अनेकविध रूप है । निबन्धों के 
रूपो मे कितनी ही विभिन्‍नता हो, पर एक ऐसी एकरूपता भी है, जो सत्र 
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परिलक्षित होती है । वह है एक विषय, वस्तुतत्व, घटना एवं हृश्य आदि का 
निश्चय पूर्वक परीक्षण तथा विश्लेषण, फिर भले ही यह वंयक्तिक (व्यक्तिगत) 
भूमिका पर हो या निर्वेषक्तिक (तटस्थ) मूमिका पर । 

प्रस्तुत निबन्धसग्रह के निबन्ध वैचारिक एव सैद्धान्तिक श्रेणी के अधिक 
है । पेरणास्पर्शी गभीर भाग ,सहज सरल भाषा और सुबोध प्रवाहशील शली 
की हृष्टि से निबन्धों भें एक ऐसा आकर्षण है, जो पाठक के जिज्ञासु हृदय को 
सहसा प्रबुद्ध एव प्रमुदित कर देता है । लेखन पर व्यापक अध्ययन तथा तर्क 
प्रधान सूक्ष्म चिन्तन की छाप यत्र तत्र परिलक्षित होती है,बहुशुतता लेखन का 
प्राण तत्व है। किन्तु बहुश्रुत का अर्थ किताबी कीडा या तोता रटत नही है । 
बहुश्र्‌त वह होता है जो ज्ञान के विविध स्रोतों से प्राप्त चितनरस को 
अपनी अनुभूति की प्राणवत्ता से परिष्कृत करता है, उसे एक नया विशिष्ट 
रूप देता है, जिस प्रकार मधुमक्खी विविध प्रकार के पुष्पो से रस ग्रहण कर 
उसे अपनी रसायनिक प्रक्रिया के द्वारा मधु का रूप देती है! भ्रस्तुत निबन्धों 
में इसी प्रकार बहुश्र्‌ तता है, जो पुरातनता के साथ नूतनता लिए हुए है, और 
नूतन के साथ पुरातनता । पुरातनता और नृतनता का ऐसा एक अदुभुत मिश्रण 
है, निबन्धों मे, जो दोनो ही हृष्टि से पाठकों को काफी गहराई लक प्रभावित 
करता है । 

निबन्ध में यदि इधर-उधर के ग्रन्थों के सन्दर्म ही अधिक हो तो वह 
पाठक को उबाने लगता हे, और यदि ग्रन्धों के सन्दर्मों गे सबंधा शुन्य ही 
हो मिबन्ध, तो वह एक दम हल्के स्तर पर पहुँच जाता है, उसके शाश्वत 
मूल्य काफी मन्द पड जाते है। प्रस्तुत निबन्धो का लेखक दोनो आपत्तियों से 
बचकर चला है, फलत. बेचारिक प्रवाह अतीत में में वर्तेमान में प्रवाहित होता 
हुआ भविष्य की ओर बढता चला जाता है । 

कुछ निबन्ध एमे है, जो मानव के अन्तेंमन में शाश्वत सत्य के प्रति सहज 
श्रद्धा जागत बरते है, उसमे आध्यात्मिक एवं नैतिक भावना की दीप्ति जगाते 
और कुछ निबन्ध ऐसे भी है, जो विचार-ऋान्ति के दबे स्तर को मुखर बनाते 
है । जीर्ण-जीर्ण सामाजिक रूढियो तथा सम्प्रदायवाद के चक्र में उलझे निर्जीव 
धार्मिक मताग्रहों पर लेखक ने खूब कस-केस कर वे सहारक प्रह्मर किए हैं, 
कि मानव के विन्तार जगत में एक भमकप का सा झटका लगने लगता है । ऐसे 
अनेक स्थल है, जहाँ लेखक अतीत के प्रति विद्रोही बनकर खडा हो गया है । 
परन्तु यह बिद्रोह केवल अतीत का सहार ही नहीं करता, सहार के साथ नया 
तिर्माण भी करता है। लेखक जहाँ अनुपयोगी हुए पुरातन को हढता के साथ 
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एक ओर घकियाता है, तो कल्याणकारी नव-सृजन के हेतु विचारों की एक 
नई उबेर भूमिका भी तैयार करता है । 


सक्षेप मे निबन्ध काफी सुन्दर हैं, आकर्षक हैं, प्रेरणा-प्रद है। पाठक के 
हृदय और मस्तिष्क दोनो के लिए ही एक खासी अच्छी विचार सामग्री 
उपस्थित करते है। व्यापक अध्ययन, सूक्ष्म चि्तन, विचारों की गहराई, 
अभिव्यक्ति की सरलता आदि निबन्धों की कुछ ऐसी विशिष्टताएँ हैं जो लेखक 
के प्रति सहज ही पाठक को प्रशसा मुखर बना देते हैं । 


निबन्ध सग्रह एक बृहत्काय ग्रन्थ ही हो गया है। श्रमण सस्कृति से लेकर 
आत्म निवेदन तक के नौ खण्डो में ग्रन्थ विभक्‍त है । अन्तिम दो-तीन खण्डो 
को छोडकर प्रायः सर्वेत्र लेखक अपनी चिन्तन-यात्रा को वैचारिकता एवं 
सैद्वान्तिकता के पथ पर ही आगे बढाता है । कुछ निबन्धों में लेखक चिन्तन 
के क्षेत्र मे काफी गहरा उतर गया है परन्तु अभिव्यक्ति की सहज सरलता के 
कारण पाठक उससे ऊबता नही, प्रत्युत-प्रतिपाध विषयां की जानकारी अपने 
मानसिक धरातल पर सहज भाव से अकित करता रहता है। धारमिक तथा 
सामाजिक क्षेत्र मे लेखक वैचारिक उत्तेजना के साथ जो नये मूल्य स्थापित 
करता है । पाठक की जिज्ञासा बुढढ्ि उसे प्राय स्वीकृत ही करती है 
तिरस्कृत नहीं । अतएवं मै आशा रखता हूँ, जन जीवन की समष्टिगत चेतना 
को सम्यक्‌ परिबोध देने वाले ये तत्वहष्टि परक निबन्ध जैन जगत्‌ ही नहीं, 
अपितु प्रत्येक धर्म सम्प्रदाय एव समाज में युगानुकत चेतना जाग्रत करने की 
हष्टि से सब ओर समाहत होगे । 


मेरी चेतना मे कुछ भाव निबंधकार श्री सौभाग्यमलजी जन के सम्बन्ध मे 
भी उभर रहे है। श्री जैन को मै इधर अनेक वर्षो से बहुत अधिक निकटता से 
देखता आ रहा हूँ । वे बडे ही सरल सौम्य एवं सहृदय व्यक्ति हे । सौजन्य 
की तो वे एक भव्य प्रतिमूरति ही है । वस्तु स्थिति का शीघ्र ही आकलन करने 
वाली सहज प्रतिभा, अध्ययनशील व्यापक विद्वाता, तथा राजनीतिक, सामाजिक 
एवं धार्मिक क्षेत्रों को स्पर्श करने वाली कार्यकुशलता आदि उनकी कुछ ऐसी 
विशिष्टताएँ हैं, जो उनके व्यक्तित्व की गरिमा को चार-चाँद लगा देती है । 
संघर्ष एवं मनोमालिन्य के पथ पर अग्रसर होती हुई जनपरिपद्‌ में मैने उन्हे 
देखा है, वे शीघ्र उत्तेजना को शान्ति, प्रेम एव सदुभावना मे बदल देते हैं, 
तथा क्षुब्ध जन-चेतना को एक निर्माणकारी मोड पर ले आते है। विराट 
जन-सभाओ का सुचारु रूप से सचालन करना कोई उनसे सीखे । 


( १२ ) 


श्री जैन अच्छे लेखक ही नही, अच्छे प्रवक्‍ता भी है । उनको प्रवचन शेली 
परिष्कृत, सारगर्भित एवं सुगठित है। श्रोता उन्हे काफी देर तक सुनना 
चाहता है, लगता है उसे कि कुछ मिल रहा है। कोई भी मच हो, उनका 
नेतृत्व आत्मीयता के माधुय से स्निग्ध होता है, फलत वह आक्रामक नहीं 
सक्रामक होता है। एक वाक्य मे कह ॒तो श्री जैन अनेक मानवीय गुणों के 
पु जीभूत जीवित स्मारक हैं। मैं हृदय से मगलकामन: करूंगा, उनके जीवन 
का वसतकाल आखिर तक सुरभित वसन्‍्तकाल ही रहे । हर क्षेत्र मे उनके 
व्यक्तित्व एब क्रतित्व की मोहक सुमन्ध महकती रहे, और जब मी अपेक्षित हो 
जन-जीवन को उनसे कुछ-न-कुछ ऐसा मिलता रहै, जो कभी भुलाया न जा 
सके । 


जैन भवन, 
लोहामडी, आगरा “उपाध्याय असरमृनि 
माघ पूणिमा, १६७४ 
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१ 
जीवन का लेखा-जोखा 


+्श्जशरजस्‍एश्शएशएशकाएचस्‍एस्‍एकस्‍एशन्‍एकरएएए)स्‍+एखस्‍एश्एएशएलएएकचस्‍एएसएबसएकस्‍एकएस्‍एसए 


उद्द साहित्य के एक प्रसिद्ध शायर ने कहा है कि -- 
“मेरो जिन्दगी एक सुसलसिल सफर है, 
जो मजिल पे पहुंचा तो मजिल बढ़ा दी ।'' 


(१) वास्तव में जीवन-कला के पारखियो ने मानव-जीवन को यात्रा ही 
माना है । भारतीय ऋषि-मुनियो ने प्राचीन साहित्य मे “जीवेम शरद शतम्‌” 
वाक्य के द्वारा अपने जीवन में सौ वर्ष तक शरद ऋतु के दर्शन की इच्छा प्रकट 
की है। इससे यह अनुमान निकाला जा सकता है कि प्राचीन समय ये भी 
मानव-जीवन की अवधि सौ वर्ष मानी जाती रही, किन्तु आज सौ वर्ष का 
जीवन प्रत्येक मनुष्य को प्राप्त नही है। मनुष्य के जीवन मे “मृत्यु” (चिरनिद्रा) 
बडी अनिश्चित वस्तु होती है। मृत्यु समय की दृष्टि से निश्चित हे । जैन 
साहित्यकारों ने अयवतकुमार की एक घटना का उल्लेख किया है “जिस समय 
अपनी बाल्यावस्था में पूरब सस्कार तथा जैन मुनियों के जीवन-दर्शन से कुमार 
प्रभावित होकर साम्ारिक जीवन त्याग की बात कहते हैं, माता-पित्ता से अनु- 
मति प्राप्त करने के लिए निवेदन करते है उस समय उन्होंने यही बात कही 
थी कि ' मै यह अवश्य जानता हूँ कि मृत्यु निश्चित है किन्तु कब ? यह नही 
जानता हूँ इसी कारण अविलम्ब मुझे साधु-जीवन व्यतीत करने के लिए दीक्षित 
होना चाहिए। 

(२) इसी प्रकार मै भी नहीं जानता कि मेरी जीवन-यात्ना कब पूर्ण हो, 
इतना निश्चित है कि यह यात्रा एक दिन समाप्त होने वाली है। यदि हम 
भारतीय ऋषि-मुनियों की दीघ॑ जीवन की इच्छा १०० वर्ष को आदर्श मान 
लें तो आज २४ फरवरी, १६६० को मै अपने जीवन की लम्बी यात्रा में से 
आधा भाग समाप्त कर रहा हूँ--अर्धशताब्दि पूर्ण कर ५१वों वर्ष में प्रवेश कर 
रहा हूँ | मेरे जीवन की एक घटना आज मुझे स्मरण आती है। सन्‌ १६३३ में 
जब मैं अखिल भारतीय श्वे० स्था० जैन कान्फेरन्स के अजमेर अधिवेशन तथा 
उस समय आयोजित हमारे स्थानकवासी समाज के एक ऐतिहासिक साधु- 


ध बिचारो के नये आयाम 


सम्मेलन से वापिस लौटा तो मुझे भयानक रूप से “पैचिश” का आक्रमण हुआ । 
उसके कारण मै बहुत अशक्त हो गया । मै पूर्व से ही “पैचिश” का रोगी रहा 
हूँ और आज भी हूँ । तब मेरे कुटुम्बीजन उज्जैन में शासकीय चिकित्सालय 
मे औषधि उपचार के लिए ले गये तो श।सकीय चिकित्सक महोदय ने अत्यन्त 
निराशापूर्ण उत्तर दिया और निकट भविष्य में मेरी जीवत-लीला समाप्ति की 
घोषणा की, मुझे भी अनुमव हो रहा था कि वास्तव में जीवन-लीला की 
समाप्ति निकट है, किन्तु अपने ही नगर के एक सम्माननीय छणारणथा३ 
सज्जन के आयुर्वेदीय उपच।र के कारण प्रतिदिन स्वस्थ होता गया -- जीवन- 
लीला समाप्त नही हो सकी और आज भी जीवित हू । मैं अनुभव करता हूँ 
कि उदूं शायर की उक्त भावना के अनुरूप मे मजिल पर पहुच रहा था किन्तु 
फिर मजिल बढा दी गई । भर्ध शताब्दि तक मजिल पहुँच गई । देखिये कब 


तक मजिल आगे बढती रहेगो। 


(३) मानव-समाज का वह वर्ग जो अपने को भद्र सस्क्ृति का हामी मानता 
है, अपने वर्ष-ग्रन्थि-दिवस पर समारोह आयोजित करता है, ख्याति प्राप्त 
सावजनिक नेता के नर्ष-ग्रन्धि दिवस पर उनके अनुयायी-प्रशसक समारोह 
आयोजित करके दीर्घ-जीवन की कामना करते हैं । सम्बन्धित व्यक्ति भी हर्प 
मनाता हे किन्तु विचार करने से ज्ञात होगा कि वास्तव में वह आयु वृद्धि नही, 
आयु हानि है, उदृ के एक शायर ने ठीक ही कहा था कि -- 

हिसाबे-उम्र का यह अजब तरीका है, 
उम्र बढ़ती है मगर बाकये में घटती है। 


इसी प्रकार हिन्दी के एक कवि ने कहा था-- 
मूरख नर समझे नहीं बरस गाठ को जाय । 


इस कारण आज का दिवस मेरे हप॑ का नहीं, आत्मचिन्तन, आत्मनिरीक्षण 
का दिवस है । आज मैं “अनशन” करके आत्मचिन्तन कर रहा हूँ। मनुष्य- 
जीवन मे स्वास्थ्य का महत्वपूर्ण भाग है। स्वस्थ मनुष्य पूर्ण रूप से प्रत्येक 
प्रकार के कार्य करके सफलता सम्पादित कर सकता है । दुर्भाग्य से मेरे जीवन 
में “स्वास्थ्य” वी खामी रही, वर्षो के अनियमित जीवन ने आज से वर्षो पूर्व 
ही स्वास्थ्य को खराब कर डाला। अक्टूबर सन्‌ १६५६ में विश्वधर्म-सम्मेलन 
में सम्मिलित होकर जब मे अस्वस्थ होकर मृत्यु से सघषं करता हुआ जापान 
से वापस आया वब मेरे तत्कालीन ग्वालियर स्थित शासकीय निवास पर कई 
सज्जन मेरे स्वास्थ्य के प्रति चिन्ता व्यक्त करते। एक कवि-हृदय ने मेरी 
“मिजाज पुरसी” की । मैंने उन्हे उत्तर दिया कि महाशय, मेरे अभी तक के 
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जीवन का चित्र कवि की केवल एक उक्ति मे है, उसने सम्भवत मेरे जैसे 
रोगी की दशा देखकर ही उक्त पक्ति कही थी-- 

#/तिफली गई अलामते पोरी अया हुई, 

हम ताकते ही रह गये अहदे शवात्र को 

अर्थ-- लडकपन गया और मुझमे वृद्धता के चिन्ह प्रकठ होने लग गये | मैं 
पौवन अवस्था की प्रतीक्षा ही करता रहा । 

मेरे विदेश प्रवास के समय भयानक रोग ने मुझे भविष्य के प्रति सचेत कर 
दिया । मैं विदेश से दिनाक १८-१०-५६ को वापस आया और लगभग १४ 
दिवस रोग शैया पर रहा । पाठको को स्मरण होगा कि दिनाक ३१-१०-५६ 
को मध्य भारत राज्य समाप्त होकर नवीन मध्य प्रदेश का दिनाक १-११-५६ 
की निर्माण हो गया, फलस्वरूप मध्य मारत के मत्रीगण ने अपना त्याग-पत्र दे 
दिया । मै भी दिनाक ४-११-५६ को अपने [076 प0णए॥ आ गया तब से 
लगभग नियमित जीवन, आशिक रूप से निवृत्त जीवन जैसा व्यतीत कर रहा 
रहा हूँ । नियमित जीवन व्यतीत करने की आदत ने मेरी जिन्दगी की मजिल 
को फिर बढा दिया है । 

(४) प्रश्न यह उपस्थित होता है कि क्या मानव-जीवन की मजिल, उसका 
लक्ष्य केवल “मृत्यु” है ? वास्तव में ऐसा नही है,किन्तु आखिर मानव-जीवन के 
अन्त में केवल एक बार मनुष्य को यही अलभ्य अथवा दुलंभ्य वस्तु प्राप्त होती 
हे । अलन्य अथवा दुर्लभ्य इसलिए कहता हूँ कि कोई दुखी मनुष्य मानसिक 
अथवा शारीरिक रूप से यदि चाहे कि मुझे दुख से पिण्ड छुडाने हेतु मृत्यु-वरण 
करले, मुझे अपनी चिर शान्ति की निद्रा में ले ले किन्तु हम देखते है कि कई 
समय उस दुखी मनुष्य को वर्षो प्रतीक्षा करती पड़ती है। कह नहीं सकते कि 
मानव-जीबन मे मृत्यु की लालसा क्या इसलिए है कि मानव को नव-जीवन 
प्राप्त हो । भारतवर्ष के ही नही ससार के प्रसिद्ध ग्रन्थ भगवदगीता मे 
भगवान श्रीकृष्ण ने मनुष्य जीवन मे मुत्यु को पुराने बस्त्र त्याग करने की और 
नव-वस्त्र परिधान करने की उपमा दी है, आत्मा को अमर कहा है :--- 

वासांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि गृक्ताति नरोहपराणि । 

तथा शरीराणि बिहाय जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥। 
मेन छिन्दन्ति शस्त्राणि, नेन दहति पावक: | 
न॒चेन॑ कलेदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥ 

इसी प्रकार फारसी के प्रसिद्ध विद्वान “मौलाना रूमी” ने मानव जीवन के 
सम्बन्ध में कहा था कि--- 


विचारों के नये क्षायाम 


“हफू्ल सद्‌ हुफुसार कालिब दीदा अस्‌ 
हमथ' संब्जा बारहा सेइदा अस।” 

मैंने ७७७ बार मनुष्य जीवन प्राप्त किया और वनस्पति के मानिन्द उत्पन्न 
हुआ और मानव जीवन समाप्त कर दिया। इस प्रकार अनुमान होता है कि 
मानव नव-जीवन प्राप्ति हेतु “पुनर्जन्म” के लिए ही इसे एक मजिल के रूप 
में ग्रहण करता है, आखिर मानव “नवीनता" का प्रेमी तो है ही । 

(५) मेरे कुटुम्ब में मेरे पूज्य पिता का प्रथम पुत्र होने के कारण मेरा 
लालन-पालन अत्यन्त लाउ-प्यार से किया गया । भारतीय विचारको के अनुसार 
यदि लानत-पालन किया जाता तो सम्भवत मैं अधिक व्यवह्यारिक अनुभव 
प्राप्त व्यक्ति होता । अत्यन्त लाड प्यार मुझे तो बरदान ही हुआ किन्तु उसके 
कारण मुकझ्षमे कुछ कमियाँ भी रह गई । भारतीय विचारको ने तो कहा था 
कि--- 

लालयेत पचवर्षाणि दशवर्षाणि ताडयेत्‌ । 
प्राप्ते तु घोड़षे वर्ष, पुत्र भिन्नवदाचरेत्‌ ॥ 

किन्तु मेरा लाइ मेर प्रपिताह के जीवन-काल तक उनके द्वारा होता रहा 
और उनके पश्चात्‌ मेरी माता द्वारा, उनके भी स्वगंवास के पश्चात मेरे पिता 
द्वारा होता रहा--यह्‌ कहना अत्युक्ति न होगा कि आज भी लाड-प्यार हो रहा 
है । इस प्रकार की जिन्दगी से जहाँ मेरे जीवन मे सुसस्कृतता आई वहाँ व्या- 
वहारिक अनुभव की कमी भी रही । फारसी के एक विद्वान ने अपनी ससार 
प्रसिद्ध पुस्तक में एक स्थान पर अपनी आत्माभिव्यक्ति करते हुए कहा था 
कि--- 

“चहल साल उम्र अजीजत गुजिश्त 
मिजाजे तो अज साल तिफलीन गश्त ।” 


उक्त विद्वान कवि ने ४० वर्ष की अवस्था तक बचपन न जाने की बात 
कही थी । मेरे लिए यह कहना कठिन है कि सरा बचपन ४० वर्ष की अवस्था 
तक जा चुका था या नही ? मेरा ख्याल यह है कि “बचपन” की चुहलबाजी 
बहुतपुव समाप्त हो चुकी थी और समय से पूब॑ ही प्रौढता अनुभव कर रहा था 
किन्तु बचपन के साथ जो अनुभव-शुन्यता रहती हे वह आज भी कायम है। 
हा जीवन के उत्तराद्र मे अनुभवप्राप्ति का कोई अवसर प्राप्त होता है या 

(६) इस अनुभव-शुन्यता का मुझे मेरे जीवन मे एक लाभ भी हुआ है 
वह यह कि इसके कारण जीवन का आधा भाग पूर्ण हो जाने पर भी मुझ पर 
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कौटुम्बि उत्तरदायित्व का भार सुपुद नही किया गया । मैं आज ५६१ वर्ष का 
होने पर भी कुटुम्ब में अपने पूज्य पिताजी की सरक्षकता में रहता रहा हे । 
उनकी आयु लगभग ७७ वर्ष की होते हुए भी अपने प्राकृतिक तथा नियमित 
जीवन के कारण अत्यन्त प्रक्वात॑ ५०४ करते है, अपेक्षाकृत स्वस्थ भी है । 
मेरी कामना है कि उनकी सरक्षकता मुझे आजीवन उपलब्ध रहे । कौटुम्बिक 
उत्तरदायित्व के भार के पश्चात्‌ के जीवन की मैं कल्पना करके ही सिहर 
उठता हूँ। इस सरक्षकता के साथ-साथ मुझे अभी तक मेरे लघु भ्राता केशरीमल 
का असीम स्नेह प्राप्त रहा | पूज्य पिताजी के उत्तरदायित्व बहन करने मे 
चि० केशरीमल अत्यन्त सहायक है । पारिवारिक फर्म “सितापचन्द पन्नालाल' 
(लगभग ४ पीढी पूर्व के नाम के पिता-पुत्र का नाम) के कार्यों मे, घरेलू कार्यों 
मे, रिश्तेदारी सम्बन्धी उत्तरदायित्व निभाने मे सब प्रकार के कार्यों मे चि० 
केशरीमल अनुपम सहायक मिद्ध हुए। भवन निर्माण के कार्यों मे प्रवीण हैं । 
मैं उसे [005८ 9000. 8907 कहा करता हूं । मेरी पत्नी श्रीमती श्रेयकवर 
का स्वर्गवास दिनाक २-८-१६४६ को हो चुका था । वह अल्प आयु में ही 
स्वगंस्थ हो गई । उमने अपने अल्प जीवन मे मुझे अत्यधिक सन्तोष प्रदान 
किया । सन्‌ १९४२ के “भारत छोडो”” आन्दोलन मे कुछ भाग लेने के पश्चात्‌ 
जब मै बीमार हो गया तो जुलूस का सगठन उसने किया । अपनी सहेलियो 
को साथ में ले जाती । हमारे सन्‌ १६२५-१६४६ ; २२ वर्षीय दाम्पत्य-जीवन 
में कभी ऐसा प्रसंग स्मरण नही आता कि जब मुझे मेरे कतंव्य-पालन में मेरी 
पत्नी बाधक हुई हो, सर्देव सहायक रही । अत्यधिक काय॑ं-व्यस्तता, प्रवास के 
कारण, सान्निध्य (निकटता) होनी चाहिए थी, वह सम्भव नही थी किन्तु उन्होने 
इसकी कभी शिकायत नहीं की अपितु कतंब्य-रत रहने के लिए प्रोत्माहित ही 
किया, मेरी पत्नी के स्वगंवास के पश्चात्‌ मेरे बच्चों का लालन-पालन उसी 
भाँति चि० केशरीमल की पत्नी ने ही किया । आज बीती स्मृतियाँ करते समय 
मैं यह अनुभव करता हूँ कि यदि मुझे इस प्रकार की कौटुम्बिक निश्चिन्तता 
प्राप्त नही हुई होती तो सम्भवत मुझे जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में काये करने 
का अवमर प्राप्त नही हो सकता था। निश्चित रूप से इस प्रकार का अबाधित 
अवसर प्राप्ति का श्रेय इस कौटुम्बिक निश्चिन्तता को ही है । 

(७) उपरोक्त प्रकार के लालन-पालन के कारण जीवन मे एक कमी और 
रह गई वह यह्‌ कि मेरी शिक्षा आधुनिक रूप से अथवा सुव्यवस्थित रूप से 
नही हो पाई । मेरा जन्म एक सुसम्पन्न धनी परिवार मे हुआ था जिसमे शिक्षा 
के प्रति अधिक रुचि नहीं थी और न वातावरण ही, आवश्यकता भी अनुभव 
नहीं की जाती थी । पाठक जानते हैं कि अधिकतर श्रेष्ठ परिवार मे बालको 
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को अपनी सम्पन्नता के अभिमान के कारण शिक्षित करना अथवा आधुनिक ढंग 
से ग्रे ज्युएट, पोस्ट ग्रेज्युएट, अथवा टेकनिकल शिक्षा की आवश्यकता नहीं मानी 
जाती थी, उन्हे क्‍या पता था कि कुछ वर्षों के पश्चात्‌ स्वतन्त्रता के काएण 
समाज के ढाँचे मे ऐसा राजनैतिक परिवर्तत आयेगा कि जब सम्पत्ति की उप- 
योगिता कुछ न रह जायेगी । किसी व्यक्ति का जीवन-नयापन केवल सम्पत्ति के 
आधार पर नही हो सकेगा । समाज मे सम्पत्ति की उपयोगिता कम हो जायेगी 
800०.) ५4५८४ कम हो जावेगी । खेर, किन्तु मुझे पठन-पाठन का इतना शौक 
था कि लाड-प्यार के कारण जहाँ पितामह ने शिक्षा समाप्ति के पश्चात्‌ मुझे 
अन्यत्र भावी शिक्षा के हेतु भेजने से इन्कार किया तब भी मैंने खानगीरूप से 
अपना मैट्रिक्यूलेशन को परीक्षा मे सम्मिलित होने के लिए अभ्यास प्रारम्भ 
रखा, मैं इस दिशा मे एक महत्वाकाक्षी व्यक्ति हुं । मेरी इच्छा थी कि मैं 
भारतीय तथा विदेशी भाषाओं का अध्ययन करूँ, फलस्वरूप मैंने खानगीरूप 
से ही हिन्दी, अंग्रेजी, फारसी, गुजराती, उद्दं, मराठी, सस्क्ृत, प्राकृत का 
अध्ययन जारी रखा। जब मैंने सन्‌ १६९३० मे वकालत परीक्षा पास करके 
कानूनी जगत में प्रवेश क्रिया तो मुझे इस बात की आवश्यकता महसूस होने 
लगी कि मैं कानून के आधुनिकतम ज्ञान के साथ धारा शास्त्री के रूप में कार्य 
करूँ, इस कारण कानून (ग्वालियर राज्य के तत्कालीन कानून) के साथ-साथ 
कोष की सहायता से आग्ल भारतीय राज्य-नियमो का अध्ययन किया, परिणाम 
यह हुआ कि मुझे अधिकतर व्यक्ति लाग्रेज्युएट ही मानते रहे । मुझे अपने 
जीवन में डिग्री का अभाव केवल एक समय ही अखरा जब कि इस सम्बन्ध से 
एक महत्वपूर्ण सज्जन ने प्रश्न किया । इसके पूर्व कमी इसके अभाव की बात अनुभव 
ही नही की । वैसे मै अपने को ऐसा मानता हूँ कि विभिन्न भाषाओ में मेरा काम 
चल जाता है किन्तु उक्त सभी भाषाओं का “अधिकारी ” नही कहा जा सकता 
अग्नेजी मे कहावत है कि “8०.८ ० 8॥ ए85(७ ० 70॥6। मै दैनिक समाचार 
पत्र प्रत्येक दो मास एक भाषा के मेंगाता था । उसके पश्चात्‌ दो मास दूसरी 
भाषा के मंगाता था जिसरे मेरा सभी भाषाओं के साथ जीवित सम्पर्क रहता 
रहा । 


(८) जैसा ऊपर कहा है कि धनी परिवार में शिक्षा की आवश्यकता अनु- 
भव नही की जाती थी और न वातावरण ही भा, इसी प्रकार कुटुम्ब मे कोई 
निजी पुस्तकालय अथवा पुस्तकों का सग्रह न था--मेरी पूज्य माता के पास 
“जैन धर्म” से सम्बन्धित २-३ पुस्तकें थी जो उन्होने मेरी अध्ययनप्रियता के 
कारण प्रदान कर दी । उक्त पुस्तकों के कारण मन भे एक भाव जागत हुआ 
कि मैं क्यो नअपना निजी पुस्तकालय जैसा स्थापित करूँ | 0छ९8) ।00फण- 
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6096 के शोक ने मूश्ते विवश किया कि मैं सुविधानुसार विभिन्‍न भाषाओं की 
पुस्तकें भंगाऊ और पढ, । वैसे पुराने युग मे हमारे देश मे पढने के स्थान पर 
धुनने की प्रवृत्ति अधिक रही, इसी कारण प्राचीन साहित्य मे विद्वान व्यक्ति 
को “बहुत्नूत” ला प्त८870 कहा जाता था। किन्तु उक्त परम्परा समाप्त 
हो रही थी इसीकारण मैने विभिन्न भाषा तथा विषयो से युक्त एक निजी 
पुस्तकालय स्थापित करना प्रारम्भ किया--आज उक्त पुस्तकालय सक्षिप्त रूप 
से ही सही, घीमे-धीसे ही सही तरक्की कर रहा है । मेरे जीवन मे एक लालसा 
रही है कि मैं “बगला' का अध्ययन भी करू. इस कारण मैंने अपने विभाग 
(वित्त) के तत्कालीन सचिव श्री बी० के० चटर्जी से बगला की प्रारम्भिक 
शिक्षा प्राप्ति हेतु पुस्तके मंगाई, प्रयत्न भी प्रारम्भ किया किन्तु समयाभाव के 
कारण सफल नही हो सका। मैं चाहता हूँ कि जीवन के उत्तराद्ध में इस 
इच्छा की पूति करू । “बगला” साहित्य अत्यन्त महान तथा हिन्दी जगत के 
लिए अनुकरणीय है । 


(६) इस 00॥2०४] 707/८098० का चाव मुझे जीवन में नही होता तो 
मैं अनुभव करता हूँ कि मैं कही का न रहता। यह मेरी पूंजी रही । इसी ने 
मेरे अज्ञान के ऊपर पर्दा डाला, सस्कृत साहित्य के एक अनूठे ग्रथ “भरत हरि- 
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शतक” में “मौन” को अज्ञान का आच्छादन कहा है-- 


स्वायत्तमेकांत गुर्ण विधाता,बिनिर्मितं छावनसज्ताया । 
विशेषत: सवेधिद समाजे, विभूषण मौनमपडितानास्‌ ॥। 

मेरे लिए वही आच्छादन रहा । बसे मुझे हिन्दी तथा उदू साहित्य से 
अधिक स्नेह रहा । अपने इस चाव से मैंने हिन्दी तथा उद्दूं साहित्य की आरा 
धना की, साहित्य-प्रेमी रहा । इच्छा यही रही कि मैं भी साहित्य सर्जन करूँ 
किन्तु समय के अभाव ने इस इच्छा की पूर्ति नहीं होने दी । केवल कभी-कभी 
लेख-कहानी लिखता रहा किन्तु भावी जीवन में सम्भवत इस इच्छा की पूति 
कर सक्‌ ऐसी आशा की जाना अनुपयुक्त न होगा । 

(१०) मैने जीवन के कार्यक्षेत्र मे एक सामाजिक कार्यकर्ता के रूप मे प्रवेश 
किया । सन १६३० में शुजालपुर मे मालवा प्रान्तीय पोरवाल महासभा का 
सम्सेलन बुलाकर सामाजिक कुरीतियो के विरुद्ध प्रस्ताव किये । उसके साथ ही 
अखिल भारतीय पोरवाल महासभा के लिए वाताव रण तैयार किया किन्तु उक्त 
प्रान्तीय महासभा किसी कारण से अपना प्रथम अधिवेशन करके ही समाप्त हो 
गई, वैसे मेरे जीवन में भी जातीय सस्था के नाम पर कार्य का यह प्रथम तथा 
अन्तिम अवसर रहा । आजीवन मुझे जातीय सस्था के कार्य करने की रुचि भी 
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समाप्त हो गई, न केवल इतना ही प्रत्युत जाति मे भी कोई विशेष सम्बन्ध नहीं 
रहा । मेरा सम्बन्ध तो सामाजिक कार्यकर्ता, राजनीतिक कार्यकर्ता तक बिस्तृत 
हो गया जिसमे जाति का कोई लगाव न था। किस्तु इस प्रारम्भिक कायें ने 
जीवन में सामाजिक कारये करने की प्रेरणा प्रदान की, जैन समाज मे अपना 
कार्यक्षेत्र बनाकर समय-समय पर रूढि तथा कुरीतियों को समाप्त करने का 
कार्य किया । मै आज भी अनुभव करता हूँ कि स्वत्तन्त्रता प्राप्ति के पूर्व जितनी 
आवश्यकता सामाजिक कार्ये 5654] ।्टणाए॥ की थी उतनी ही बल्कि उससे 
अधिक आवश्यकता आज समाज सुधार की दिशा मे कार्य करने की है, कारण 
स्पष्ट है कि स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पश्चात्‌ राजनीति की तरफ प्रत्येक व्यक्ति का 
लगाव हो गया है, उसमे प्रलोभन है-- इसी का कारण है कि आज जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र मे राजनीति व्याप्त है| स्वतन्त्रता प्राप्ति के पूर्व प्रनोभन के अभाव 
के कारण प्रत्येक व्यक्ति राजतीति की ओर नही दौडता था । जो व्यक्ति थोड़े से 
राजनीति में जाते थे वह जोखिम उठाकर जाते थे। इस कारण सामाजिक 
कार्यकर्ताओं की कमी है । इस दिशा में केवल सेवा ही सेवा है, पदो का मोह 
नहीं । इसमे सन्देह नही कि राजनीति के साथ-साथ मेरा सामाजिक सुधार के 
कार्य से सम्बन्ध रहा है। मस्त्री पद की मुक्ति के साथ ही मैने पुन सामा- 
जिक सुधार के कार्य मे अधिक रस लेना प्रारम्भ किया है । आशः करता हूँ कि 
जब तक मै सावंजनिक जीवन मे रहूँगा सामाजिक सुधार का कार्य भी करूँगा । 
वर्षों गूवं सामाजिक कुरीतियो के उन्मूलन की आवश्यकता थी, आज भी है, 
कई लेत्रो मे आज भी पदो, अत्यधिक व्यय आदि के रिवाज मौजूद है. जिससे 
जन समाज त्रस्त है और स्वयकृत आपत्तियों मे फसता हे । न 
(११) मेरे कार्यक्षेत्र मे प्रवेश करते ही सामाजिक ऊफार्य के साथ-साथ 
राष्ट्रीय मनोवृत्ति के कारण मुझे राजनीतिक खिचात प्रारम्भ हो गया । 
सन्‌ १६€ ० से ही अखिल भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेस के कार्यो म॑ भाग लेना 
आरम्भ किया । देश में विदेशी सत्ता को उखाड़ फंवने के लिए नव-जागरण 
का सवार हो रहा था। सन्‌ १६२६९ को ३१ दिसम्बर की रात्रि तक के अल्टी- 
मेटम ने देश में जान फूक दी थी। इस पृष्ठभूमि मे कोई युवक कांग्रेस के राष्ट्रीय 
हलचनो से दूर रह सके यह सम्भव नहीं था, इस कारण समय के साथ-साथ 
राष्ट्रीय प्रवत्तियों मे अधिकाधिक रस लेने लगा । प्रजातन्त्र की प्रथम सीढी के 
“व में स्वायत्त शासन का अनुभव आवश्यक माना जाता है। सन १६३३ मे 
ही स्थानीय नगरपालिका का सदस्य चुन लिया गया । इस बीच मैने देश की 
बा पा कह पर कार्य किया । स्वतन्त्रता 
्‌ हंसीलबो्ड तथा जिला बोड 
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एवं औकाफ कमेटी का सदस्य चुन लिया गया। स्थानीय नगर-पालिका 
का १६३३ से १६४९ तक सदस्य रहा। इसके पश्चात्‌ सभापति नियो- 
जित किया गया--समयाभाव के कारण १६५९ मे त्यागपत्र दिया। 
सन्‌ १९४४५ से ही तत्कालीन ग्वालियर राज्य की “राज्यसभा” का सदस्य चुन 
लिया गया । तब से ही ससदीय जीवन का--प्रारम्भ हो गया । सन्‌ १६४८ 
में भारत का निर्माण हो गया । उसकी अन्तरिम धारासभा का सदस्य नियो- 
जित किया गया और तत्‌ पश्चात्‌ उसका कार्यबाहक अध्यक्ष नियोजित किया 
गया सन्‌ १६५२ मे “आगर” निर्वाचन क्षेत्र से आम चुनाव में निर्वाचित 
हो गया । ससदीय जीवन स्थगन सन्‌ १६४५७ में उस समय हुआ जब कि कई 
कारणों से मैंने आवश्यक समझा कि मैं कुछ समय के लिए ससदीय जीवन से 
अवकाश प्राप्त करू । इस १२ वर्षीय ससदीय जीवन में मध्यभारत राज्य द्वारा 
नियुक्त कई महत्वपूर्ण समिति, (जमीदारी समाप्ति समिति, मद्य निषेध समिति, 
जिला पुनर्गठन समिति) के अध्यक्ष तथा सदस्य के रूप मे कार्य किया। विधान 
सभा के सदस्य के नाते विभिन्न विभागों द्वारा नियुक्त समिति तथा विधानसभा 
द्वारा नियुक्त प्रवर समितियों में कार्य किया। इस प्रकार नवनिरभित मध्यभारत 
राज्य के विधान सभा के कार्यवाहक अध्यक्ष, उपाध्यक्ष, वित्तमन्त्री तथा राजस्व 
एवं स्वायत्त शासन मत्री के रूप में कार्य किया। मै प्राप्त अनुभव के आधार 
पर इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि राजनीतिक जीवन मे लोक-प्रियता की पूर्व 
में इतनी अधिक आवश्यकता नहीं थी जितनी आज है, वास्तव मे आज लोक- 
प्रियता की अधिक आवश्यकता है | जनसाधारण सर्देव विशेषकर आम चुनाव 
में सद्धान्तिक पक्षापक्ष के बजाय व्यक्तिगत लाम-अलाभ की बात अधिक सोचता 
है, इस कारण लोकप्रियता अपने मान्य सिद्धान्तो से च्युत होने पर ही मिल 
सकती है । 


यदि किसी व्यक्ति अथवा २७॥॥४ ?57(9 से सम्बन्धित किसी व्यक्ति का वैध 
अथवा अवंध काये आपने नहीं किया तो आज की परिभाषा में आप “अलोक प्रिय! 
हो जावेंगे । इस कारण विचारशील व्यक्ति को यह विचार करने को विवश 
होना पड़ेगा कि कह लोकप्रिय है या नहीं ? एक बार राष्ट्रपिता पूज्य गाधीजी 

ने कहा था कि --- 
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(१२) मेरे जीवन के प्रारम्भ से ही धारमिकता के प्रति स्नेह, रुचि रही 
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है । निश्चय रूप से धामिकता उदार वस्तु है। जो व्यक्ति घारमिकता को सास्प्र- 
दायिकता के समकक्ष मानते हैं वे त्रूटि पर है। साम्प्रदायिकता सक्रुचित, 
अनुदार वस्तु है। परम्परागत ससस्‍्कार के कारण मेरे जीवन पर जैनधर्म की 
छाप अधिक है । पाठक जानते है कि जैनधर्म मे कई शाखाएं-प्रशाखाए हैं, मेरे 
मत मे जैनधर्म की शाखा-प्रशाखाओ में आशिक सत्य है । एक दिन ऐसा आयेगा 
कि जब भगवान महावीर द्वारा उपदेशित अनेकाँत व कम सिद्धान्त का जैन 
समाज अपने आतरिक मतभेदों को समाप्त करने मे उपयोग करेगा । मेरी अपनी 
तो यह मान्यता है कि ससार के प्रत्येक धर्म मे आशिक सत्यता है जब तक धर्मों 
के मूल सिद्धान्तो का समन्वय तन हो जाए तब तक वह आशिक सत्य के रूप में 
विद्यमान रहेंगे। एक आचाय॑ ने स्पष्ट रूप से कहा था कि पृथक्‌-पृथक्‌ धर्म 
पाखण्ड है, इसका तात्पर्य यह है कि धर्मों का समन्वय होने पर ही “धरम” 
संज्ञा साथंक होगी । भगवान महावीर के कार्यकाल मे “सूत्रकृताग” के अनुसार 
३६३ वाद इस देश मे प्रचलित थे। प्रत्येक वाद अपने को सत्य कहता है और 
विश्व मे किसी एक सिद्धान्त का प्रतिपादन करता था। भगवान महावीर की 
ही यह शक्ति थी कि जन्‍होने उक्त वादो का समन्वय किया | मेरी आतरिकइच्छा 
है कि जैन धर्म की सेवा करने साथ विश्व में ऐसा वातावरण निर्माण करने भे 
सहायक होऊ कि विश्व में समस्त धर्मों मे कोई विरोध न हो । ससार के समस्त 
धर्म एक दूसरे के पूरक हो इसी कारण मैंने भारतवर्ष में आयोजित सर्व धर्म 
सम्मेलन में काये किया तथा जापान में विश्वधर्म सम्मेलन मे भाग लिया । 
काश, मै इस इच्छा को जीवन में पूरी कर सक्‌ । 


(१३) प्रश्त यह है कि इस प्रकार के सार्वजनिक जीवन से सम्बन्धित व्यक्ति 
क्या यह कह सकता है कि उकी वाणी, शरीर और कम मे साम्यता है ”? जब मै 
आत्म-निरीक्षण करता हूँ तो इस परिणाम पर पहुंचता हूँ कि जीवन मे इस साम्यता 
की कमी है, पूर्णरूप से न सही तो आशिक रूप से ही मही । यही मेरी आत्म- 
ग्लानि का काला पृष्ठ मेरी आत्मा के सन्मुख न हो तो बडी भयानक तथा स्वय 
को धोखा देने वाली वस्तु होगी । एक विद्वान ने सस्कृत में कहा था कि-- 

मनस्पेक  वचस्पेक करसंणप्येक महात्मनाम । 
सनस्यन्यद्‌ वचस्यन्यद कर्ंथ्यन्यद्‌ दुरात्मनाम्‌ ॥| 
इसी प्रकार एक उदूं शायर ने कहा था कि-- 
इल्मी तरक्की से जबा तो चमक गई, 
मगर अमल से फरेबी दगा साथ है। 

मैं नही कह सकता कि भाषा मे कोई विशेष सस्कारिता आई या नही ? 

और अमल मे फरेब, दगा है या नही ? किन्तु इतना निश्चित है कि अमल वैसा 
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गही जंसा कौल है ? सक्षिप्त मे कौल और फैल में साम्यता आवश्यक है। 
काश ! में जीवन के उत्तराद्ध' मे पूरी कर सका तो अहोभागी होऊंगा । 


(१४) एक बार महात्मा गाधी ने कहा था कि--+ 


“जीवन सारी कलाओ से महत्तर है। मैं तो यहा तक कहुगा जिस व्यक्ति 
का जीवन पूर्णता के निकट है वही महानतम कलाकार है--गौरवपूर्ण जीवन के 
चित्रण और सस्थापन के अतिरिक्त कला किस काम की ?” 

-- महात्मावांधों 
इस प्रकार जो व्यक्ति अपने जीवन का निर्माण करता है वही कलाकार है। 
दुर्भाग्य से मैं कलाकार के गुणों से अभी तक कई दृष्टियों से वचित हूँ। इसी 
प्रकार महात्मा गाँधी ने तीन बन्दरों की कल्पना भी की जिनके कान, आख, 
और मुह बन्द थे । वह मानव समाज को शिक्षा देते है कि बुरा मत सुनो, बुरा 
मत देखों और बुरा मत कहो-- इसी बात को मिर्जा गालिब ने उर्दू में कहा 
था कि--- 
न सुनो गर बुरा कहे कोई, न कहो गर बुरा करे कोई, 
रोक लो गर गलत चले कोई, बख्श दो गर खता करे कोई । 
काश, मैं जीवन में इस आदर्श को उतार सक्‌ू । 


(१५) मै अनुभव करता हूँ कि यदि मैं जीवन मे उक्त आदर्शों को उतार 
सका या न उतार सका फिर भी कुछ वर्षो के पश्चात्‌ परिणाम तो सामने है । 
क्षणमगुर शरीर नाशवान होकर आत्मा को शुभाशुभ कर्मो के फल भुगतने के 
लिए तंयार होना पडेगा । यदि मै उक्त आदशे जीवन मे उतार सका तो आत्म- 
शान्ति का अनुभव होगा अन्यथा एक असफल जीवन के साथ शरीर त्याग 
होगा । 

कहा मनुज ने धूल से तेरा जीवन दीन, 
पेरो के नोखे सदा रहतो पड़ी मलीन 
कहा धूल ने बन्धुवर ! नहीं घृणा का काम, 
क्या न तुम्हारी काया का यह अन्तिम परिणाम ?॥ 


द्‌ 
श्रद्ध य पिता श्री के प्रति 
सोभाग्य से दुर्भाग्य की ओर 
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वात सन्‌ १६२५ को है, जब मेरा पाणिग्रहण सस्कार स्वर्गीय श्रीमती 
श्रेयकु वर के साथ हुआ । मै तथा मेरी पत्नी अपने को सोभाग्यशाली अनुभव 
करते थे, मेरे माता-पिता तथा मेरी पत्नी के माता-पिता का वरदहस्त हम पर 
था। भारतीय लौकिक नियमो के अनुसार ऐसे युगल को सौभाग्यशाली माना 
जाता है जिसके माता-पिता जीवित हो | मेरे पाणिग्रहण से २-३ वर्ष पश्चात 
स्थानीय वैश्य समाज के एक कुटुग्ब मे वैवाहिक समारोह था । उनको ऐसे युगल 
दम्पतो की आवश्यकता थी जिसके माता-पिता जीवित हो सम्भवत्त वेबाहिक 
समारोह की कोई रस्म ऐसे युगल के द्वारा सम्पन्न कराई जाती हू । इस समय 
मुझे तथा मेरी पत्नी को अपनी सौभाग्यशीलता का गव॑ हुआ । हमने उक्त रस्म 
अदा की । समय बीतता जा रहा था ओर हमारा बेवाहिक जीवन सात्विक तथा 
धामिक नियमों से अनुप्राणित होता हुआ गृहस्थी की गाड़ी खीच रहा था। सन्‌ 
१६३४ ईसवी मे पर्याप्त लम्बी बीमारो के पश्चात्‌ मेरी माता का स्वगंवास हो 
गया । उसके पश्चात्‌ पत्नी के पिता ने भी हमसे विदा ले ली। सन्‌ १६६४ ईसवी 
१४ मार्च (लगभग ३० वर्ष तक जिस महान आत्मा ने मुझे माता जैसा स्नेह 
दान दिया उस महान्‌ आत्मा) मेरे पिता सेठ श्री बाबूलाल जी ने भी दिनाक 
१५-३-६४ ईस्वी को अत्यन्त शान्ति के साथ इस नश्वर शरीर को त्याग दिया । 
मैने अनुभव किया कि मेरा सौभाग्य दुर्भाग्य की ओर जा रहा है। वास्तव में 
जिस शान के साथ उन्होने अपना दीघ॑ जीवन ८३ वर्ष बताया उसी शान के 
साथ उन्होने मृत्यु का वरण किया । केवल २०-२२ घटे की रुग्णता में कोई 
अशाति नही बताई, “उफ” तक नहीं किया ।, किसी से कोई सेवा नही ली 
और समाधिमरण प्राप्त किया । मेरा तृतीय स्तम्म भी हमको शोक-विह्नल 
छोडकर चला गया | 


श्ड 
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एक ऐसे पुत्र के लिये जिसने अपनी अधंशताब्दी के जीवन में सभी व्याव- 
हारिक ज्ञान प्राप्त नही किया, कौट्श्बिक जिम्मेदारी से सदेव मुकरता रहा, 
जिम्सेदारियों के पहाड़ का अनुभव करना आश्चय की बात नही है । 


समय व्यतीत होता जा रहा है। आज लगभग एक मास हो गया किन्तु 
शोक की काली घटा मन-मस्तिष्क पर अपना प्रभाव जमाये हुए है। यह सत्य 
है कि काल बडे से बडे जख्म को भर देता है। हमारे तथा हमारे परिवार के 
जख्म भी भरेंगे किन्तु कभी मै भविष्य के सम्बन्ध मे विचार करता हूँ तो मुझे 
पिताजी का अभाव आजीवन खटकता रहेगा। इसमे सन्देह नहीं कि उनके 
अभाव की पूर्ति असम्भव है । न केवल हमारे कौटुम्बिक जीवन में अपितु सामा- 
जिक कार्यो में भी बह जो महत्वपूर्ण भाग अदा करते थे वह अनुकरणीय है । 
उनकी कतंव्यपरायणता के कारण जहाँ कुटुम्ब निशकित था वही समाज भी 
निशकित था। बह स्थानीय सघ के अध्यक्ष थे। काफी वृद्ध होते हुए भी 
उन्होंने युवकोंचित उत्साह के साथ सघ की सेवा की | वृद्ध होने के कारण यह्‌ 
आशका अनुचित नहीं कही जा सकती कि वह प्राचीनतावादी रूढिग्रस्त होगे 
किन्तु यह मै तिश्चित रूप से कह सकता हूँ कि वेषभूषा मे प्राचीनता होते हुए 
भी विचारों में वे काफी से अधिक समनन्‍्वयवादी थे । मेरे सार्वजनिक जीवन मे 
उन्होंने कभी बाधा नहीं की । चाहे हरिजनोद्धार का प्रश्न हो, चाहे छुआाछूत 
का प्रश्न हो, उन्होने प्रततिशील विचारो का समर्थन किया । राजनैतिक तथा 
सामाजिक जीवन के कार्यों मं कोई व्यवधान नहीं किया। जैन समाजान्तर्गत 
विभिन्न सम्प्रदायों से समन्वय की भावता उनके हृदय मे विकसित होती रहती 
थी । यही कारण है कि उन्होने अपने कुटुम्व मे जैन समाज की विभिन्न सम्प्र- 
दायो, विभिन्न मान्यताओं वाले कुटुम्ब की कन्‍्याएं स्वीकार की । पाठको को 
यह जानकर ह॒ष होगा कि उन्होने जैन समाजान्तर्गत विभिन्न जातियो भें परस्पर 
वेवाहिक समन्वय को सर्देव उचित माना । इस प्रकार हमारा कुटुम्ब “जैन 
धर्म ' का एक समनन्‍्वयवाद का प्रतीक कुटुम्ब हो सका । मेरे पिताजी अपने 
वैयक्तिक जीवन में सादगी पसन्द करते थे। उनका अपना वैयक्तिक व्यय अल्प 
था । जिसके पास जितनी अधिक इच्छाएं होती है उतना वह ही अधिक दुखी 
रहता है | जो व्यक्ति कम ले और अधिक दे उसका जीवन सुखी तथा अनुकरणीय 
कहा जा सकता है। यही कारण है कि उनका अन्त अत्यन्त शाति के साथ 
हुआ । मुखमण्डल पर जो प्रसन्नता थी उससे ऐसा अनुमान होता है कि वह 
स्वत अपने मनमे उदूं के एक कवि के कथनानुसार निम्न भाव गुनगुना रहे 


हो -- 


१६ विचारों फे नये आयाम 


लाई हयात भा गए, कजा ले चली चले । 
न अपनी खुशी से आए, न अपनी छुशी से यए । 
ऐसे सादगी पसन्द, कतंव्यपरायण, अनेक गुणों से अलकृत पिता के वियोग 
पर मैं, मेरा लघु भ्राता तथा सारा कुटुम्ब शोकमरन है । इसमे सनन्‍्देह नही कि 
उन्हों ने पुत्र, पौच, प्रपौत्र से भरा पूरा परिवार छोड़ा है। काश, हम सब उनके 
चरण-चिन्हों पर चलते की क्षमता धारण करके योग्य उत्तराधिकारी सिद्ध हो 
सके । 


द्वितीय आयाम 


है 
विजय-दिवस 
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आज विजय-दिक्स है 
वही विजय-दिवस, 
जब सहस््रो वर्ष पूर्व, 
विश्व के कोने कोने में 
मची थी न्राहि त्राहि 
दुखित थी जनता 

अनर्थ से, अत्याचार से, 
ग्रसित थी सृष्टि 

पाप से, व्यभिचार से, 
तऋ्रसित थी पृथ्वी 
दानवी अत्याचार से 
काँप रहे थे 

ऋषि, मुनि, 

भय से, सन्‍्ताप से 
अवतरित हुई तभी 
मानवता, 

स्थापित करने विश्व मे 
साम्राज्य शान्ति का 
चकित था विश्व 
विजय पर मानवता की 
गवित था हार पर 
पशुता की दानवता की 


चहुँ ओर आज विश्व म 
अधर्म शक्तिमान है, 
विनाश है, प्रपत्र है, 

दानवता विद्यमान है, 
निर्दोष रक्त बह रहा है 
धर्म के स्वनाम पर 
विध्वस हो रहा जगत 
“राम” ही के ताम पर । 


श्८ 


नग्न है श्रमिक यदि 

तो धूप कृषक सह रहा है 
क्षुधित देश आज कब से 
भूख कितनी सह रहा है, 
त्रसित आज विश्व है, 
आज पुन दानव से, 
रावण सम असुरो से 
मायावी दानवो से 


बिचारो के नये आयास 


आज का मानव 
वासनाओ के अधीन 
मन के वशीभूत 

मना रहा है दशहरा 
भूलकर राम को 

धर्म को, भगवान को 
जब कि लडना है उसे 
फिर से असुरो से 
रावण के अनुचरों से 
विन्‍्तु यह होगा 

उसी समय सम्भव 
जब बनेगा मानव 
फिर से 

राम 

धर्म के धनष से 

शौर्य के बाण से 
परक्ति के चक्र से 
हरगा मानव फिर से 
विश्व के सन्ताप को 
मानव “राम बनकर 
बिनष्ट करेगा दानवता को 
करेगा स्थापित 

फिर से एक दिन 
साम्राज्य विश्व में 
धर्म का, शान्ति का । 


तृतोय आयाम 


[] सामाजिक व्यग्य 
(१) पुलिस कान्स्टेबल 
(२) सरकारी घमुलाजिम 
(३) होली के छोटे 

(४) एक उपेक्षित देव 


१ 
पुलिस कान्स्टेबल 
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सावधान | मै पुलिस कान्स्टेबल हूँ ।॥ एक साधारण सरकारी कमंचारी, 
प्रन्तु किसी बडे क्मंचारी का जो रोब व दबदबा हो सकता है मेरा उससे कई 
गुना अधिक है । क्योकि मैं पुलिस कान्स्टेबल हूँ । मैं प्रजा का रक्षक हुँ किन्तु 
मैं यह सच बात कहने से इन्बार नहीं कर सकता कि वास्तव मे मैं भक्षक हू । 
कही किसी ग्राम में कोई घटना घटित हो जावे तो मेरा सबसे प्रथम कार्य यह 
हीगा कि मै त्रस्त व्यक्ति को दबाकर यह कहलाने की कोशिश करूँ कि कोई 
घटना नही हुई । तथा दूसरी तरफ उस ग्राम के कथित गुन्डो को घुडकाकर 
उनसे उस घटना के नाम पर कुछ पैसे ऐंठने की कोशिश करूँ इस तरह पर 
मेरे दोहरे काये [४४० [000 [9॥2000॥ है । यदि किसी ग्राम मे कोई डकैती हो 
जावे तब भी हम कई लोग मिलकर अनुसधान के लिये उस ग्राम के लुठे हुये 
व्यक्ति के घर पर मेहमान की हैसियत से पहुँच जाते है तथा माल मलीदा उडाते 
हैं । दस प्रकार एक दूसरी डकैती हम भी शुरू कर देते है घटनाओं को छूपाना 
उनका दूसरे रग में रगकर सगीत अथवा खफीफ करना यह मेरे बायें हाथ का 
खेल है। एक बात और यह है कि मै केवल इन्ही बातो में दक्ष नही हूँ। झूठी 
रिपोर्ट बडी खूबी से लिखता हूँ । ग्रामीणों के लिये मै अपने को यमराज का 
दूत समझता हू'। यदि किसी राजन॑तिक अपराध के कंदी या ह॒वालाती मेरे 
सिपुर्द हो जाते है तो मेरी बॉँछे खिल जाती है। क्योकि यह लोग आजाद होने 
के समय पुलिस को खूब कोसते तथा उसके कार्यों का भण्डा फोड करते है । 
मेरी लीला अपरपार है। मेरे पास हृदय नहीं है । मैं बबेरता, भयकरता, 
निर्देयता का अवतार हूँ । मुझे मानवता से प्रेम नही है । ग्रामीण अथवा शहर 
के दुकनदारों से कम पैसे में था बिना पैसे मे चीज लेना यह मेरा अधिकार है । 
हालाकि मुझे सबसे कम वेतन मिलता है तिस पर भी पुलिस मेन्यूअल के हुकुम 
के मुताबिक हमेशा ऑन ड्यूटी ख्याल किया जाता है । यदि कोई शख्स मामूली 
गुश्ताखी भी करे तो मैं “बजा आवरी खिदझात सरकारी में मुजाहिमत' का 
इलजाम लगाकर उसे जेल भिजवा सकता हूँ । अत सावधान ! मै पुलिस 
कान्स्टेबल हूँ । के 


२१ 


२ 
सरकारो मुलाजिम 
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खबरदार ! मैं सरकारी मुलाजिम हूँ । मेरे लिये कानून ने कई सरक्षण रखे 
है मरे जायज या नाजायज काम क्षम्य है। मेरे प्रत्येक काये को [0 8000 क्रिपषा 
कयास किया गया है। समाज में मेरा मान है,इज्जत है । मैं सरकारी मुलाजिम 
होने के कारण बडे-बडे प्रतिष्ठित व्यक्ति पर भी रोब रखता हूं । मेरी दोनो 
तरफ पौ बारह है। यदि मै किसी के मकान पर जाता हूँ तो अतिथि होने के 
कारण सम्मान का पात्र हूँ यदि मेरे मकान पर कोई आता है तो मुझे आगन्तुक 
का सम्मान करने की आवश्यकता नही है क्योकि मै सरकारी मुलाजिम हूँ,यही 
कारण है कि मकान पर मै अपना आसन अपने तक ही सीमित रखता हूँ । कुछ 
मनचले राजनैतिक विचार वाले मुझे नौकरशाही कहते है किन्तु वास्तव में मै 
ही प्रमु हू । मुझे यह हक है कि यदि मै किसी से कोई वस्तु खरीदू' तो उसे कम 
दाम देकर या बिला दाम देकर रसीद ले लू क्योकि मै सरकारी मुलाजिम हूँ । 
राज्य कोष पर मेरा पूर्ण अधिकार है क्योकि मै सरकारी मुलाजिम हूँ । इसके 
सदुपयोग के लिये मैं बडी स्कीम स्वीकार कराकर ठेके दिलवा सकता हूँ और 
उन ठेको को अपने मित्रों, सबधियो, रिश्तेदारों को दिलवाता हूं क्योकि उनकी 
ईमानदारी और सद्भावना पर मुझे पूर्ण विश्वास है ताकि राज्यकोष का 
दुरुपयोग न हो इस मामले में किसी की हुज्जत सुनना पसन्द नहीं करता। मैं 
स्वय तथा अपने मातहतान के द्वारा राज्य व्यवस्था के चलाने में न्याय अन्याय 
का विचार नहीं करता क्योकि यह राज्य व्यवस्था का प्रश्न है किन्तु मै यह 
नहीं चाहता कि जिन पर अन्याय हो वह मेरे पास आकर जुल्मो की कहानी 
कहे क्योकि यदि बह कहे तो मुझे मुन्सिफ मिजाजी बताने के लिये दिखावटी 
तौर पर कुछ न कुछ करना पडता है। मैं भूकुटि विलास करता हूँ मरी जरासी 
नाराजी लोगो को कोप भाजन बना सकती है | अत. सावधान ! मैं सरकारी 
मुलाजिम हूं । 
के 


श्र 


रे 
होली के छींटे 


नस 
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(१) अमोरी के राग-रंग 

“वाह ! कमाल है सेठजी, होली की दावत न हुई लडके का व्याह रच 
डाला है आपने । 

“अरे भाई, मैं किस लायक हूँ ।' 

“सच सेठजी, ईश्वर दोलत दे तो आप जैसा उदार दिल भी दे । वाह 
क्या कहने है आज के जल्से के । यह सजावट, यह खान पान, यह शराब ॥ 

“शराब | आप इसे शराब कह कर सेठजी का अपमान कर रहे हैं। जनाब 
व्हिस्फी है, व्हिस्की-बिलकुल इ ग्लिश । 

“अजी क्‍या बताऊ' नाक में दम कर रखा है, इस सरकार ने तो वरना 
आज होली के दिन ॥” 

“उद्ाम क्‍यों होते हो सेठजी, आज भी ईश्वर की कृपा से आपको कौनसी 
कमी है ।' 

“कमी ? कमी को अब रखा ही क्‍या है ? जबसे अग्र॑ ज बहादुर इन गाधी 
के चेलो को राज्य सॉपकर चले गए तब से जीना ही हराम हो गया है। वरना 
आज होली के दिन सकडो बोतलें बात की बात में बिखर जाती थी ओर आज 
मुंह जुठा करने के लिए भी 'परमिट' चाहिए ।” 

“लेकिन मैने कहा, सेठजी, इतनी दिक्कत होते हुए भी आपने आज यह 
पचास बोतलें कहाँ से इकट्ठी कर ली ?” 

“अरे तुम सेठजी को समझते क्‍या हो । आज होली का दिन क्‍या बार-बार 
आता है ।” 

“तो और क्या ? अरे जब तक हमारी जेब मे रुपया है, हमे कौन रोक 
सकता है ? रुपया बहुत बडी चीज है, मेरे दोस्त ! और जब तक रुपया है तब 
तक सरकार एक नही हजार हुक्म निकाला करे, कौन सुनता है। आज होली 
के दिन खानदानी इज्जत को देख या ऐसे हुक्मो की परवाह करूं |” 


श्र 


रच विचारों के नये क्षायाम 


“धन्य है सेठजी, आप तो राजा है राजा ।' 
मैने कहा, सेठजी, आज छोटे सरकार नही दिखाई दे रहे हैं? है, 
हैं वाम न लेना उस कमबख्त का । वह मेरा बेटा नही, किसी जन्म का दुश्मन 
है । गनीमत है कि वह यहाँ मौजूद नहीं है, वरना अभी घण्टों लेक्चर झाडने 
लगता--आज देश में भुखमरी मची है और तुम यहा नाच-रग मना रहे हो, 
सैकडो आदमियों की दावत में अन्न की बरबादी कर रहे हो, दूसरों का खाना 
छीन रहे हो, शराब के नशे में अपनी इन्सानियत को खो रहे हो ।॥ 

बस सेठजी बस, सब मजा ही किरकिरा हो गया । 

“अजी अभी उस बेचारे ने देखा ही क्‍या है, भला इन भूखो-नगो के 
कारण क्‍या खाना छोड दें, आखिर खानदानो शान-शौकत भी तो कोई 
चीज है । 

“जी हाँ, और वह भी होली के दित ! चलते दीजिये दौर सेठजी ! आप 
जैस खानदानों रईसों के रहते, होली, होली की ही तरह मनाई जायगी, फिर 
चाहे राज्य अग्रेज बहादुर का हो या गाधी के चेलो का 


(२) कालेज की बहार 

“भई मैने तो सोच लिया है, तुम्हारा प्रोग्राम कुछ भी हो, मुझे तो पहिले 
उस मिस लता की बच्ची से बदला चुकाना है ।” 

“हाँ, उस सोशल गैदरिंग के दित किस बुरी तरह 'इस्सल्ट' की थी उसने 
तुम्हारी । जी हाँ, वह तो आज उसे पता चल जायगा | जाज होली है । त्स 
दिन तो धीरे से उसके मुंह पर सिगरंट का घ॒आ ही छोडा था मैने, आज 
देखता हु कि उसके घरवालों के सामने ही उसे रग से तरबतर करने से मुझे 
कौन रोक सकता है। 

“एक्सिलेस्ट, मौका तो अच्छा ढ ढा तुमने । पर उसने घरवालो ने कुछ 
विरोध ?” 

“विरोध ? विरोध कैसा ? जानते नहीं, आज तो होली है। कालेज में 
साथ णढ़ने मे जम नहीं आती तो फिर होली खेलने मे कैसा विरोध, और फिर 
मेरे साथ नरेश, यूरेश, रामसिह, चमन, गुलजारी सभी तो है। घरवालों ने 
जरा भी च॑ की तो आज उनके घर की ही होली जलेगी ।” 

“ठीक है, पा्टंतर | हम सब तुम्हारे साथ है। पर मेरे विचार मे आज 
पहिले उस लगडे प्रोफेसर से भी निपट लिया जाय ।' 

“ओ यू मीन डाक्टर मजमदार ।”” 


ततोय भश्याम : सामाजिक व्यंग्य रे 
“हाँ, कितना परेशान कर रखा है उसने । जब देखो तब उपदेश देता 


फिरता है ।” 


“तुम लोगो को देश का निर्माण करना हैं, देश का भविष्य तुम्ही पर 
निर्मर है। तुम लोग उद्ण्ड होते जा रहे हो, तुम मे अनुशासनहीनता आती 
जा रही है तो क्या हमने ठेका ले लिया है देश का । 


“जी हाँ, बस वही तो एक अक्लमन्द है। मेरे विचार में तो उसे धोके से 
बुलाकर उसके मुह पर कोलतार पोत देना चाहिए ।” 


“जरूर, वह इसी लायक है । और वह जूतो का हार ?” 

“उसी के लिये तो रिजर्व है ।' 

“पुर कही उसने प्रिसपल से शिकायत कर दी तो ?” 

“तो क्‍या हुआ, प्रिसिपल साहब कीई तोप नहीं है और फिर क्या उन्हे 
मालूम नहीं कि आज होली है ।”' 
(३) सम्प्रदायवाद को आड़ में 

“अरे नह देखो । वह जा रहा है सफेदपोश, चलो, चलो ।*/ 

'गह क्या करते हो भाई, मैं दवाई लेने जा रहा हूं, मेरी माँ बीमार 
है ।*' 

“तो हम कया करें, इस मुहल्ले से निकले ही क्यो ?” 

“अरे बल्नाना करता है, 'माँ बीमार है! डालो रे रण, डालो ।” 

“अच्छा बच्चू, यह चकमा दूसरे मुहल्लेवालो को दिया होगा ।* 

अरे राम, राम ' कंसा अन्धेर है। सब कपडे खराब कर दिए और यह 
ऊपर से कीचड भी ।' 

“बीचड ? अरे यह तो “प्रसाद” है होली का, जो तुम जैसे क्रिस्मतवालो 
को ही मिलता है ।” 

“अरे, अब वस करो वहुत हो चुका, मै नहीं जानता था कि इस मुहल्ले 
के लडके इतने शैतान है । 


“अच्छा नो यह बात है, गाली देता है । लाना तो वह पाठटनवाले की 
नीली क्रीम ।” 


अरे राम, तमाम मुह नीला कर दिया है। है यह क्‍या करते हो यह 
गन्दी नाली का पानी * *"? 


६ विचारों के नये आवास 


“जी हाँ, आपके लिए ही इकट्ठा किया है, यह लो यह गगाजल' अपनी 
बीमार माँ को भी पिला देना । 

“हे भगवान, यह होली है या . । 

“अरे छोडो इस रोनी सुरत को । वह देखो दूसरा शिकार आ रहा है ।” 

“ख़बरदार, मुझसे दूर ही रहता । 

“क्यों साहब, आपकी क्‍या शिकायत है ?” 

देखते नही, मै मुसलमान हूँ ।' 

तो फिर जाइए पाजिस्तान, यह कट्टर हिन्दुओ का मुहल्ला हे । आज यहाँ 
से कोई बच कर नहीं जा सकता ।* 

“अक्ल से काम ला बच्चों ! शहर के किसी भी मुहल्ले में मुसलमानों पर 
कोई रग नही डालता । यह तुम्हारा त्यौहार हैं. ।॥* 

“हुम कुछ नही जानते, यहा आये हो तो खाली नही रह सकते ।” 

“लाहोल बिला कुब्बत । सब कपड़े गन्दे कर दिये। तुम्हारा कोई बडा 
नहीं है ”' 

' हों कहिय क्या फ्राम है आपको मुझसे ? 

“आपने गौर फरमाया इन बच्चों की हरकत पर ।' 


क्र 


"हों, पर मर विचार में आपको इतना नाराज होन की जरूरत नहीं है ।' 


“जी नही , प्रझे तो खूश होना चाहिए । आप जानते है पुचों को यह 
तालीम दकर आप क्या गलती कर रहे है ” उस तरफ तो पडित नेहरू हमारे 
हुकूकों की हिपाजग में लग हुए है और इस तरफ आप ज॑से कुछ गुमराह लोग- 
धर्म बी आइ गे 7में दबाना चाहते है ।' 

“लकिन वम्हार पाकिस्तान में हमारे याथ क्‍या व्यवहार हो रहा है ”' 

“मै जानता 2, लेकिन हमे उससे क्‍या ” हमारे देश की आजादी की 
बुतिय्राद के उसूत ठा अलग हैं| हिन्दू आपको दूसर धर्मंबालो पर जोर जब 
देस्ती करने की सलाह देत है, थे सच्चे हिन्दू नहीं है। वे अपने मतलब के लिए 
आप लोगों को भडका रह है। 

“बस, अब आपको अधिक लेक्चर देने की जहूरत नहीं । आखिर साल भर 
में तो होली आती हे, जरा सा ब्रच्चो ने रग डाल दिया कि मुसीबत ही हो 
गई ।] ग गी, बच री 
के | होली भी ता आखिर कोई चीज है । जाओ, बच्चों जाओ, खेलों खूब 
होली । 


तृतीय अत्यास : सामाजिक व्यंग्य २७ 
(४) वास्तविक होली 


“तब तो महाराज, आपके विचार मे होली खेलना अपराध ही हुआ ।' 


“जी नही, भला होली खेलना अपराध कंसे हो सकता है ? परल्तु प्रत्येक 
कार्य देश, स्थिति और समय के ही अनुकूल होना चाहिए । होली का ऐति- 
हासिक महत्त्व क्या है, इससे मुझे कोई प्रयोजन नही । मै तो केवल इतना ही 
जानता हूँ कि सालभर के भेद-भावों को मिटाकर, दूसरों की भूलो को क्षमा 
करते हुए हमे प्रत्येक परिचित अपरिचित सब को गले लगाना चाहिए और 
फिर से उन सब की ओर से अपना हृदय साफ कर लेन! चाहिए। होली का 
सच्चा अर्थ भी यही हे कि जो होनी थी वह हो ली ।/' 


“बह तो उचित है महाराज, पर अपनी प्रसन्नता का प्रदर्शन यदि हम रग 
खेलकर करते हैं तो इसमे किसी को क्या आपत्ति है ?'' 


“आपत्ति किसी को नही, प्रश्न है केवल इतना कि स्वतन्त्रता का उपयोग 
उसी सीमा तक कर सकते हो, जिस सीमा तक दूसरो को भी उसके उपयोग का 
अधिफार प्राप्त होता रहे । एक समय था जब हमने विदेशी कपडो को आग मे 
झोक कर होली जलाई थी , किन्तु आज के आर्थिक सक्रमण-काल मे व्यर्थ धन 
बरबाद न करते हुए हम अपने कलुषित विचारों को होलिका की पवित्र अग्नि में 
भस्म कर सकते है | आज भी विदेशी वेशमूषा हमार असख्य नर-नारियो के लिए 
गौरव की वस्तु बनी हुई है । आज भी अग्रेजी भाषा का मोह हमसे नरी छूटता । 
आज भी हम में से व्यक्तियों का शरीर देशी अवश्य है किन्तु, उनकी आत्मा 
तथा उनके मस्तिष्क पर गहरी विदेशी छाप पडी हैं । वह रहते भारत मे है, 
किन्तु, उनकी कल्पना स्देव ही विदेशों मे विचरित होती रहती है । ऐसे लोगों 
की आखे इग्लेंड के धनी समाज तक पहुँच सकती है, किन्तु अपने ही देश के 
असख्य-गरीबो को ओर देखने का उन्हे अबकाश नही, उनके कान हॉलीवुड की 
अभिनेत्रियों की गाथाएं सुन सकते है,किन्तु झोपडो मे रहने वाली दुखी भारतीय 
नारियो की करुण पुकार सुनने का उन्हे अवसर नहीं, उनका ध्यान रूस की 
अनीश्वरवादिता, फ़ान्स के फैशन तथा अमेरिका के आमोद-प्रमोद की ओर तो 
जा सकता है, किन्तु अपने देश की धाभिक प्रवृत्तियो, सरलना एवं कृत्रिमता से 
विमुक्त जीवन से उन्हे कोई सरोकार नही । आज आवश्यकता है, उन लोगों 
को होली खेलने की । ऐसी होली कि जिसके रग के सामने यह विदेशी रग 
फीका पड जाय, जिसकी एक ही लपट में हमारी यह कलुषित बिदेशी विचार- 
धारा भस्म होकर रह जाय।” 


श्द विशच्वारो के नये आधास 


“किन्तु महाराज विदेशों द्वारा की गई उन्नति को देखने से तो यही प्रतीत 
होता है कि वे हमसे कही अच्छे है ।' 

“क्यो नही. तभी तो आज असली होली वही खेल रहे हैं | समस्त विश्व 
आज दो बडे दलो से बंट चुका है,जों निर्धन और निस्सहाय देशो को चारो ओर 
से घेर कर उन पर बम और गोलियों का रग फेक रहे है। इन छोटे देशो की 
भोली जनता को प्रत्यक्ष होली की ज्वाला मे झौका जा रहा है और अब 
होलिका समस्त विश्व में अपना ताण्डव नत्य करने को उत्सुक हो रही है। 
आज इस होलिका की ज्वालाएँ मे नव के इस भौतिक विकास पर अट्ृहास कर 
रही हे । यह इन विदेशों क्री 'अच्छाई' का ही तो सबूत है । अच्छा तो आज का 
“सत्सग” समाप्त ! 

“आज इतनी शीघ्रता क्यों, महाराज ”' 
आज' होली हे न, इसलिये ।' 


४ 
एक उपेक्षित देव 
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(१) यदि हम अपने देश की प्राचीन प्रणाली पर दृष्टिवात करे तो हमे 
यह स्पष्टत अनुभव होगा कि मानव समाज पर जिन शक्तियों का उपकार था 
अथवा जिनके क्रोध मे उनकी हानि का भय था उन सबकी मनुष्य ने देव की 
उपाधि प्रदान की है, उदाहरण के लिए सूर्य, अग्नि, जल, पृथ्वी आदि। इन्ही 
म॑ सर्प, वाराह आदि के नाम सम्मिलित किये जा सकते है। “मलदेव' का 
नाम पक्षपात के कारण ही देव सूची मे सम्मलित नहीं किया गया ऐसा कहा 
जा सकता है । न्‍्यायोचित यह होता कि “मलदेव” के उपकार तथा प्रभाव को 
ध्यान मे रखकर इसे भी महत्वपूर्ण स्थान दिया जाता । यदि मनुष्य को प्रति- 
दिन प्रात.क्राल मलदेव' के दर्शत न हो अथवा कुछ दिनो मलदेव के दर्शन 
करने मे अनियमितता रहे तो निश्चित रूप से वह रोगग्रस्त हो जायगा व परि- 
णाम स्वरूप उसकी मृत्यु हो जायगी | 

(२) प्राचीन मान्यता के अनुसार विश्व में ३३ करोड देवता है। इस 
सख्या का आधार क्‍या है, नही कहा जा सकता । सम्भवत उस समय' देश की 
जनसख्या ३३ करोड़ रही हो । किवदन्ती के अनुसार ३३ करोड देवताओं का 
वास गाय की पूछ मे बताया गया है । यह निश्चित रूप से नहीं बताया जा 
सकता है कि इन ३३ करोड देवताओ में मल देवता का स्थान है अथवा नहीं ? 
किन्तु मनुष्य तथा देवताओं की समान सख्या के आधार पर यह कहा जा 
सकता है कि 'मलदेव' प्रत्येक मनुष्य मे पाया जाता है। गाय की पू'छ' में ही 
इन बहुसख्यक देवताओ के निवास की कल्पता भी इसी तथ्य की पुष्टि करती है । 


(३) “मलदेव” साक्षात्‌ बुद्धिदाता है। इसके दर्शन से मनुष्य जाति को 
स्फूरति व शक्ति प्राप्त होती है, इस देव के दर्शन से प्रत्येक व्यक्ति अपने को धन्य 
मानता है । इसके दर्शन से मनुष्य का दिन प्रसन्नतापूर्वक व्यतीत होता है, 
मनुष्य अपने को कतार्थ समझता है, इसी के वरदान से मनुष्य के रोग शमन 
होते है, यही ऋद्धि व सिद्धि के देवता हैं। इसकी महिमा अपरम्पार है, इसका 


रद 


३० विचारों के नये आयाम 


जितना स्तुति गान किया जाय उतना ही कम है। धर्मशास्त्रों मे “ईश्वर” को 
अगम्य व स्तुति ज्ञान में निति” शब्द का उपयोग किया गया है। इस देव को 
स्तुति भे भी इन शब्दों का उपयोग निस्सन्देह किया जाना चाहिए । 


(४) 'मलदेव' अत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण देवतः है । प्रत्येक मनुष्य को इसकी 
प्राथेंना करना अनिवार्य है। आस्तिक-तॉस्तक इस विषय में भेदभाव नहीं 
कर सकता है, हिन्दू मास्यता के अनुसार प्रात'काल प्रथम कार्य “शौच” माना 
जाता है, इस 'प्रात स्मरणीय देवता' के कारण ही यह कर्तव्य स्थिर किया 
गया है। प्राचीन युग में मनुष्य ब्राह्म मुहुतं मे उठकर प्रथम कार्य ध०७॥॥8 
00०५ के तौर पर 'शौच' मुख मार्जन करता था उसके पश्चात ईश्वर स्मरण 
आदि करता था, अर्थ यह हे कि 'मलदेव' को ईश्वर से भी उच्चता व प्राधथभिक 
स्थान श्राप्त है । पाश्चात्य सभ्यता के अन्धानुकरण के कारण हमारी दैनिक 
चर्या में कुछ परिवर्तन हो गया हे, रात्रि को देर से भोजन, अत्यधिक विलम्ब 
से निद्रा त्याग ऐम कारण है कि 'मलदेव' की स्तुति म शिथिलता उत्पन्न हो 
हो गई हू । मनुष्य सूयदिय के काफी समय पश्चात्‌ निद्रा त्याग करता है तथा 
इसके पश्चात्‌ हो इस देव की स्तुति को करता ह। यूर्थोदय के पूर्व जो तज्ली- 
नता इनका स्तुति मे हा सकती थी वह सूर्योदय के पश्चात्‌ नहीं है सकती है । 
यही कारण है क्रि यह दव उतना वरदानदायी नही रहा है और मनुष्य उसके 
काप से प्राय अस्वस्थ हं, मनुष्य “कब्ज” का शिकार हो रहा है । कुछ दुबु द्ध 
भनुष्य तो इस देव का इतनो उपेक्षा कर दते है कि प्राचीन काल की 'उष पान' 
की प्रवृत्ति के स्थान पर पश्चिम के अन्धानुकरण के कारण 8७0 ८७ लेते है । 
इतना ही नही कुछ नास्तिक तो चाय को स्फूतिदायी व बुद्धिदायी भी मानने 
लगे हू यथार्थ भ यह इस देव की अवहेलना हू । यह भी एक ऋरण है कि देश 
की अधिशाश जनता “मलावरोध' की शिकार है। भिन्न-भिन्न प्रकार की 
ओषधियों का प्रयोग करते हुए भी यह देव उतना प्रसन्न नही है जितना प्राचीन 
काल में था। 


(५) भनुष्य ही नहीं प्रत्येक देवता 'चाटकारिता प्रिय' ह उनकी स्तुति मे 
खामी हुई कि नाराज हो गये, यदि मनुष्य प्राचीन काल के समान सूर्योदिय 
के पूर्व स्तुति प्रार्थना प्रारम्भ करे तो निश्चिचत रूप से यह महादेव प्रसन्न हो 
सकता हू । 


“गया सिजदा से मारा एक शैतान 
सच तो यह है कि खुशासद से खुदा राजी है ।!' 


तृतीय आवास : सामाजिक व्यंग्य ३२१ 


यही नही श्रीकृष्ण भगवान ने गीता में कहा है .--- 
“सर्थ धर्मान्‌ परित्यज्य मामेकम्‌ शरणं द्रज | 
अहूं त्यां सर्व पापेभ्यो सोक्षयिष्यासि भारत ! / 


यह खुशामद का उदाहरण है । इसी कारण यदि हमारा देव भी मनुष्य 
से अप्रसन्न हो गया हो तो कोई आश्चर्य की बात नही है । 


मानव समाज को आजकल दरिद्रता के कारण देश में खुराक से 
(०ए7७धा७॥।) की कमी हो गयी है । मनुष्य को पौष्टिक खुराक नही प्राप्त 
होती, मनुष्य स्वादप्रिय हो गया है, कैसी-कैसी वस्तु खाता है । हमारे भोजन 
मे हम यह ध्यान नहीं रखते कि कौन-कौन सी वस्तु हमार इस “महादेव को 
प्रिय है । इसके विरुद्ध भोजन की वस्तु खा लेने पर भी यह अभ्रसन्न हो जाते 
हैं । भावश्यक यह है कि देवाप्रय वस्तु से परिपूर्ण सतुलित भोजन हां तो 
अप्रसन्तता का कोई कारण नहीं हां । इस प्रकार इस महादेव का प्रार्थना के 
लिए मनुष्य का मन निर्मल होना चाहिए। यदि आपने पूव रात्रि म पूरी निद्रा 
नही ली है तो आपका मन स्वच्छ नही हो सकता ६ | यदि आपके मस्तिष्क 
में चिन्ताएं व्याप्त है तो स्वाभात्रिक है कि आप ठीक तार पर प्राथना नही कर 
सकेंगे, आपको पू्व से ही "मानसिक कब्ज” हागा । जिस प्रकार पूर्ण श्रद्धा के 
साथ कोई धर्मावलम्बी एक जित से ईश्वर जाराधना करता है उसी श्रद्धा 
(ईमान) के साथ यदि आराधना की जाय तो कोई कारण नहीं है कि 
इस महादेव की अप्रसनन्‍्तता शष रहे । यदि आराधना खड़े-खड़े घृमकर की 
जावे, मनुष्य प्रतिदिन प्रात -सायकाल १-२ मील पैदल यात्रा कर॑ ता शीक्र 
प्राथंना सफल हो सकती है। पैदल यात्रा का महत्व हमारे युग के महान्‌ व्यक्ति 
श्री बिनोबाजी ने भी बताया है । मनुष्य इस प्रकार से न॑ंसगरिक उपाय न करके 
अप्राकृतिक उपाय “एनीमा आदि का प्रयोग करते है तो स्वाभाविक ह कि यह्‌ 
महादेव अप्रसन्न हो । मेर मत से तो इस महादेव की प्रार्थना एक चित से घूम 
कर की जावे तो सफलता निश्चित है । आधुनिक सभ्यता के हामी इस महादेव 
के वरदान-स्थल पर भी चित्त एकाग्न नही करते । आधुनिक सभ्यता न एक 
बात अवश्य की है कि वरदान-स्थल पर अत्यधिक सफाई का वातावरण 
निर्माण कर दिया (#प७॥) के (4,8(8758) निर्माण कर दिये है इस कारण 
यह देव प्रसन्न हो सकता था किन्तु इसी का लाभ लेकर प्रार्थना मे देर लगने के 
कारण मनुष्य ने समय की बचत के लिये यहा पर समाचार पत्र का अवलोकन, 
अन्य आवश्यक काये निबटाना प्रारम्भ कर दिया । किसी-किसी को १-२ घण्टा 
बिताना पड़ता है, समय के उपयोग के लिए वहा पर अन्य कार्य (पठन) प्रारम्भ 
कर देने के कारण एकाग्रता नष्ट हो गयी, इस प्रार्थना मे एकाग्रता आवश्यक 
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है । प्रार्थना सफल होने पर उसका स्वागत आवश्यक था किन्तु समुचित स्वागत 
न होने के कारण वापसी हो जाती है । इसी कारण उद्दू के शायर ने भी कहा 
है :- 

कदमचें पर सभल बंठो, नहीं है खेल तिफूलाना 

गरजता गृ जता आता है, देखो किस कदर 


हमको यह स्मरण होना चाहिए कि देवाधिदेव की स्तुति गान उद्ू में 
प्रसिद्ध शायर 'श्री चिरकिन' ने अपनी अनूठी कविता के द्वारा काफी किया है । 
इसी कारण श्री चिरकिन ने उदू जगत में बहुन प्रसिद्धि प्राप्त की । वास्तव में 
भागवत भक्त यदि भगवान का गुणगान करता है तो उसकी प्रसिद्धि होना 
स्वाभाविक है | अन्यथा 'चिरकिन वेचारा इस अखिल ब्रह्माण्ड का तुच्छ साधा- 
रण प्राणी था | आशा है कि मनुष्य एकाग्रचित से प्रार्थना प्रारम्भ करके “मल 
महादेव ' को प्रसन्न कर सकेगा । 
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हमारा राष्ट्र-धर्स 
हरएशएज०चसएच७छभचएजएसएफकएशसएकसएसएशस्एसएए एज एकएजस्‍एएचएए- 


सामान्यत जनसामान्य में यह धारणा हढ है कि जैनधर्म मे केवल व्यक्ति- 
गत साधना पर बल दिया गया है, मनुष्य के सामाजिक तथा राष्ट्रीय दायित्वो 
के प्रति जैन-धर्म उदासीन है, किन्तु वास्तविकता इसके विपरीत है। जहां 
तक मनुष्य के वैयक्तिक जीवन का सम्बन्ध है, उसका परिष्कार व्यक्तिगत 
साधना से ही हो सकता है। मनुष्य का आध्यात्मिक विक्रास किसी अन्य के 
द्वारा की हुई साधना के माध्यम से नहीं हो सकता । किन्तु यहाँ “धर्म” शब्द 
कतंव्य के अर्थ में प्रयुक्त नही करके हम उससे तात्पर्य “दायित्व” अर्थ में करते 
हैं। इस हृष्टि से विचार करने पर हमे लगता है कि मनृष्य का उसके पिता, 
माता, पत्नी, पुत्र आदि स्वजनों के प्रति कुछ दायित्व है, उसका समाज, नगर 
तथा राष्ट्र के प्रति भी कतेव्य है। इसी कारण जंन ग्रन्थों में मानव की 
व्यक्तिगत साधना पर बल दिया, वही स्वजनों के प्रति दायित्व के सम्बन्ध मे 
भी विचार किया हे । इगी विचारधारा में हम यह भी पाते हैं कि स्वय 
भगवान महावीर अपने पिता के स्वर्गंवास के पश्चात्‌ ज्येप्ठ भ्राता के अनुरोध 
पर गृहत्याग को कुछ समय के शिए स्थगित कर देते हैं। जहाँ तक सामा- 
जिकता का सम्बन्ध है,प्रत्येक तीर्थथर अपने जीवन में केवलज्ञान प्राप्त करने के 
पश्चात्‌ चतुविध तीर्थ की स्थापना करते है। सघ निर्माण के समय उनकी 
आचार प्रणाली तय कर दी जाती है ! यही नही सघ की महिमा जैन ग्रन्थों में 
बहुत बताई गई है। जैन आगम (नन्‍्दी सूत्र) के प्रारम्भ में तीर्थंकर, गणधर 
तथा पश्चातृवर्ती आचार्यो की पट्टावली का जिक्र करते हुए सघ के सम्बन्ध से 
जो गुणानुवाद किया गया है वह बहुत ही प्रेरणास्पद है। इन स्तुतिपरक 
गाथाओ में सघ को अनेक गृणों से अलकृत किया है, तथा उसको कई प्रकार 
को उपमा दी गई है। और यह भी सत्य है, कि मनुष्य जीवन मे व्यक्तिगत 
रूप से बहुत से कार्य नही कर सकता । इस प्रकार के कार्य सघ द्वारा ही हो 
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सकते है । इसी कारण तीर्थंकर स्वय दीक्षा लेने के पश्चात्‌ 'नमोतित्थस्स' का 
उच्चारण करके 'सघ' को नमस्कार करते है । तात्पय यह है कि जैन धर्म ने 
मनुष्य के अपने व्यक्तिगत तथा सामाजिक दायित्वों के लिए प्रेरणा दी है। 
इनकी ओर से उदासीनता नहीं बताई । इस अवसर पर मुझे उद्ृदू के एक कवि 
का कहना याद आता है -- 
क्या करेग। प्यार वह भगवान को, 
क्या करेगा प्यार वह ईमान को 
जन्म लेकर गोद में इन्सान को, 
कर न पाया प्यार जो इन्सान को | 
जैन द्वादशागी के एक महत्वपूर्ण भाग- - श्री स्थानाग सूत्र में मानव के १० 
धर्मों का विधान किया गया है। उसमे अन्य प्रकार का धर्म (दायित्व) के 
साथ ग्राम, नगर, राष्ट्र धर्म बताया गया है । 
(१) गामधम्से (२) नगरधम्मे (३) रुधम्मे (४) पाखण्डधस्मे 
(५) कुलनधम्मे (६) गणधम्म (७) सघधम्मे (८) सुयधम्मे (६) चरित्त 
धम्मे (१०) अत्थिकाय धम्मे । 
उपरोक्त सूची में ग्राम-नगर राष्ट्र-धर्म का स्थान क्रमाक १, २, ३, पर 
दिया गया है, जिस प्रकार मानव का दाथिन्य स्वजन-समाज के प्रति है, उसी 
प्रकार से ग्राम, नगर, राष्ट्र के, प्रति भी दायित्व है। जिस स्थान पर मनुष्य 
रहता है, जहाँ के, जलवायु का लाभ लेकर मानव अपना जीवन-यापन करता 
है, उस ग्राम या नगर की सुखशान्ति म उसकी शाति टिकती है, उसके प्रति 
दुलेक्ष कँसे हो सकता है ” इसी प्रकार जिस राष्ट्र के हम नागरिक हे, उसके 
प्रति हमको अपना कतेव्य-निर्वाह करना होता है । हम सब जानते है कि ग्राम- 
नगर का प्रवन्ध करने मे या जनता गे स्वशासन की भावना जाग्रत करने की 
दिशा में इन इकाइयो के लिए स्वायत्त सस्थाओं का निर्माण किया गया। 
इनका निर्माण पहले चाहे विदेशी सत्ता ने अपने समर्थक उत्पन्न करने के लिए 
प्रयोग किया हो किन्तु इनके पीछे जो तत्व है वह 56 060७7 का है। 
स्वतन्त्र भारत में तो इन स्वायत्त सरथाओं को ओर अधिक अधिकार दिये गये 
है | ग्राम सभा, ग्राम पचायत, जिला पत्रायत, जनपद पंचायत, नगर पालिका, 
नगर निगम आई उसके उदाहरण हैं, जो नगरो तथा ग्रामों का प्रमन्ध करती 
है । मनुष्य इनके नियमोपनियम का पालन करें, सफाई, स्वच्छता रखें, लोक- 
स्वास्थ्य की दिशा मे जो प्रतिबन्ध लगाये जाबें उनका यथोचितरूप से पालन 
करें तो कहा जा सकता है कि हमने ग्राम-धमं, नगर-धर्म था राष्ट्रधर्म का 
पालन किया उनके प्रति अपने कर्तव्य का निर्वाह किया । ७ 


र्‌ 
आत्मनिर्भरता तथा स्वदेशी 
कि 8 0 मे कक 0 5 कम 5 58 


हमारे देश की यशस्वी, तेजस्वी, मनस्वी, हृढप्रतिज्ञ प्रधानमन्त्री श्रीमती 
इंदिरा गाधी ने गत भारत-पाक युद्ध के पश्चात्‌ इस बात पर बल देना प्रारस्भ 
किया है कि देश को प्रत्येक दिशा में आत्मनिर्भर होना है ताकि देश विदेशी 
सहायता (हालांकि “सहायता” शब्द अनुपयुक्त है, वह तथा कथित सहायता 
एक ऋण ही हैं |) पर निर्भर न रहे । अभी ४-५ दिन पूर्व ही प्रधानमन्त्री ने 
एक सभा में भाषण करते हुए कहा था कि “सहायता” शब्द गलत है । वास्तव 
में ठह दीघेकालीन ऋण है, और इसने हमारी अर्थव्यवस्था पर बडा बोझा 
डाला है, फिर भी हम किसी भी देश से इस प्रकार की सहायता अपनी 
निश्चित नीति, सिद्धान्त तथा आदर्शों को अक्षुण्ण रख कर ही स्वीकार कर 
सवते है, क्रिसी प्रकार की शर्त से आबद्ध सहायता स्वीकार नहीं की जावेगी । 
वास्तव में इस प्रकार की घोषणा जहाँ देश मे उत्पादन पर बल देकर अधिक 
उत्पादन की दिशा में मार्गद्शन देगी, वहाँ देश का आत्मसन्मान ऊँचा करने 
में सहायक होगी । इसी कारण देश के राष्ट्रपति श्री गिरि महोदय ने भी देश 
के उद्योगों के सम्मुख एक योजना रखकर आगामी कुछ वर्षों तक में हूझताल 
आदि न करने के लिये श्रमिक वर्ग करो दिशाबोध दिया है, सम्भवत इसी 
विचारसारणी के अनुरूप उद्योग को व्यवस्था मे श्रमिको का प्रतिनिधित्व 
दिलाने का प्रयत्न किया जा रहा है। इसमे सन्देह नहीं कि यदि देश की अपनी 
नीति, आदर्श तथा सिद्धान्त स्वतन्त्र रूप से निर्धारण करना है, उनके अनुरूप 
देश का कारोबार चलाना है, तो उसे प्रत्येक दिशा में स्वय के पैरो पर खडा 
होना पड़ेगा,और इस उद्देश्य की प्राप्ति के लिए जहाँ उद्योगपति तथा श्रमिक 
को देशभक्तिपूर्ण भावनाओ के प्रति समर्पण करना होगा, वहाँ उपभोक्ता को भी 
चतुर्थाश शती से उपेक्षित स्वदेशी भावना का आदर करके, कुछ अधिक मूल्य 
देकर कुछ घटिया वस्तु भी क्रय करना होगा । तब ही देश जहाँ आवश्यक वस्तुएँ 
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रद विधारों के नये आयाम 


विदेशो को निर्यात करके विदेशी मुद्रा रक्षित कर सकेगा, वहाँ सारे देश मे एक 
मानसिक परिवतंन भी होगा । 

स्वतन्त्रता पूर्व राष्ट्र के कर्णधार महात्मा गाधी मे विदेशी सत्ता से सप्ष 
करने मे जिन महत्वपूर्ण साधनों क। आविष्कार किया था। उनमे स्वदेशी 
ब्रत भी था। स्वतन्त्रता प्राप्ति के आन्दोलनों मे स्वदेशी पर अत्यधिक बल 
दिया जाता था । यही नही, जहाँ तक राष्ट्रीय महासभा के सदस्यों का प्रश्न 
था उनके लिए खादी (हाथ से कता, बुना कपडा) का प्रयोग अनिवाये था । 
वास्तविकता यह थी, कि खादी केवल एक वस्त्र नहीं था, अपितु एक विचार 
था । खादी के पीछे सादगी, समाज के अभावग्रस्तवर्ग के साथ तादाष्म्य तथा 
बेरोजगार लोगो को इस उद्योग से रोजगार दिलाने का भी भाव था। इसी 
दृष्टिकोण को सामने रखकर केवल काग्रं स ही नही, देश का बहुत बड़ा सध्ुदाय 
अधिक मुल्य देकर भी मोटी खुरदरीखादी का वस्त्र उपयोग में लान म गौरव 
अनुभव करता था । पृज्य गाधी जी ने आश्रम के अनेक ब्नतो में “स्वदेशी ब्रत 
को भी सम्मिलित किया था । मुझे स्मरण है कि उस युग में खादी की महत्ता 
सूचक कवि ने जनता को आह्वान करके कहा थ। कि-- 

को भो लिवास अपना खादी बनाओ यारो। 


तो महिलाओ ने अपना निश्चय निम्न शब्दों में व्यक्त किया--- 


“जिपट दिगम्बर डोलेंगी या लेंगी अम्बर खादी का”! 

किन्तु स्वतन्त्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ का वातावरण इस हृप्टि से बडा 
निराशाजनक रहा । जन सामान्य की बात तो दूर रही कांग्रेसी, सरकारी 
तथा उसके मन्त्रोगणों ने खादी तथा स्वदेशी के प्रति इतना आग्रह नही रखा । 
यह सत्य है कि उन्होंने खादी शब्दों मे पहिनी किन्तु उसके पीछे जो उदार 
भावनाएं थी, जो सादगी का भाव था उसका हृष्टिगत नहीं रखा । मेरे 
अपने नम्र मत में >ेशमी वस्त, अधिक बारीक बस्त्र (चाहे वह हाथ कते, बुने 
ही हो) खादी-विचार के विरूद्ध है, इसी प्रकार जो चस्त्र परिधान कफ़िय जायें, 
वह सादा हो । खादी पोशाक के स्थान पर बुशर्ट ओर प॑न्‍्ट हा तो खादी 
विचार से उनका मेल नही खाता । तात्पय॑ यह है कि स्वतन्जता का पश्चात्‌ 
मत्रीगण ने सम्भकते खादी इसलिये पहनना जारी रखा कि जन-सामान्‍्य मे 
खादी के प्रति अभी भी आदर का भाव है,यायू कहे कि काग्रेसी का एक 
यूनिफार्म खादी मानती है। परिणाम यह हुआ कि देश में सादगी का जो 
वातावरण निर्मित होना था वह नही हो सका अपितु छ॒ञाए वब50 0 
का वातावरण निर्माण हुआ और जन साधारण मे भी स्पर्धा होने लगी कि कौन 
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कितना ऊचा जीवन व्यतीत करता है। खादी के अतिरिक्त शेष वस्तुओं मे 
भी का्न सी मत्रीगण का आग्रह स्वदेशी के प्रति अधिक नहीं रहा । परिणाम 
स्पष्ट है कि स्वदेशी भावना देश से प्रतिदिन तेजी से दूर होती जा रही है,और 
भारतीय सघ शासन को विदेशी वस्तु आयात करने विदेशी मुद्रा कम करना 
पडता है । 
गत दिसम्बर के २४ दिवसीय भारत पाक युद्ध ने जहाँ देश मे प्राण फ॑ के 
तथा समस्त राजनीतिक दलों ने एकता का सकल्‍प किया। युद्ध विजय से देश 
में आत्म-सम्मान का भाव जागृत हुआ। युद्धोपरान्त प्रधानमंत्री के आह्वान 
पर क्‍या यह आवश्यक नहीं है कि आत्मसम्मान के भाव को शाश्वत रूप से 
कायम रखने के लिए देशवासी स्वदेशी का ब्रत लें और समस्त राजनीतिक 
दल इस प्रश्न को अपना कर देशवासियों में भावना जास्नत करें। यह 
सत्य है कि स्वतन्त्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ शासन को विभिन्न विकास 
कार्यक्रम अपनाने पडे हैं, और उनके लिये विदेशों से मशीनें आदि आयात 
करनी पडती है, यह सब कार्य विकासशील देशों को अपनाना पडता है ताकि 
देश प्रत्येक दिशा मे आत्मनिर्मर हो सके | केवल एक हरित कफ़ान्ति का प्रश्न 
लें । खाद्यान्न मे आत्मनिर्भर होना हो तो आधुनिक कृषि के औजार, मशीन, 
ट्रेंबटर, बीज आदि मँग्ा कर कृषि का विकास करना पडेगा, जब तक कि 
उपरोक्त बस्तुओ का हमारे देश मे ही उत्पादन न हो जावे, फिर भी स्वदेशी-क्रत 
के सम्बत्ध में कुछ निश्चय करना होगा ताकि देश की विदेशी मुद्रा की बचत 
हो सके और यदि आवश्यक हो तो उससे आधुनिक रक्षा साधनों को क्रय किया 
जा सके । प्रधानभन्त्री ने इस युद्ध विजय के पश्चात्‌ बार बार इस बात को 
दोहराया है कि युद्ध का खतरा अभी वतंमान है। इस दृष्टि से प्रत्येक 
परिस्थिति का सामना कर सके इस हृष्टि से प्रतिरक्षा साधनों के उत्पादन पर 
बल दिया जावे, और यदि देश मे उत्पादन क्षमता अभी पूरी मात्रा मे न हो 
सके तो आयात किया जा सके । एक विभाजन रेखा आयातित वस्तु के सम्बन्ध 
में मोटे रूप से खीबची जा सकती है ओर वह यह कि व्यक्ति अपने उपयोग के 
लिये स्वदेशी वस्तु ही इस्तेमाल करेगा । मौज शौक की वस्तु आयात नही की 
जावेगी । यही विभाजक रेखा यदि स्वीकार करके कार्य किया गया तो हम 
बहुत बडी मात्रा में विदेशी मुद्रा को बचा सकेंगे । 
सक्षेप मे यह कि २५ वर्षों से उपेक्षित स्वदेशी-क्रत पालन पर अब अधिक 
बल देने, उसे पुन जाग्रत करने का उपयुक्त समय आ गया है। काश ! देश की 
सरकारें तथा जनता इस ओर पर्याप्त ध्यान देगी | 
हक 
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हमारा देश लगभग १५० वर्ष ब्रिटिश साम्राज्यवाद की जजीरो से जकडा 
हुआ था । इस विशाल देश मे भ्ग्रेजो ने व्यापारी के रूप मे प्रवेश किया । 
उन्होंने इग्लेण्ड मे उत्पादित मॉल को खपाने और इस प्रकार अपने देश की 
समृद्धि बढाने के हेतु भारतवर्ष को अचूक साधन माना । क्रिन्तु व्यापारिक 
सुविधा अक्षुण्ण बनाये रखने के लिये देश मे अपनी राजनीतिक सत्ता स्थापित 
करना आवश्यक समझा । इस कारण अग्र॑जो ने व्यापारिक सुविधा के साथ- 
पाथ देश मे अपनी राजकीय सत्ता स्थापित की । परिणाम यह हुआ कि देश, 
विदेशी गुलामी मे जकजड दिया गया । लगभग १४५० वर्ष में अग्रं जो ने अपनी 
राजकीय सत्ता के कारण इस देश में खूब शोषण किया । इस देश का यह 
सौभाग्य था कि पूज्य बापू एक त्राता के रूप में अवतीर्ण हुए । देश ने उनके 
नेतृत्व मे सगठित रूप से विदेशी गुलामी को समाप्त करने के लिये स्वतत्रतता 
की लडाई लडी । अखिल भारतीय काग्र स के तत्वावधान में देश की जनता ने 
प्रत्येक प्रकार का बलिदान किया । परिणामस्वरूप देश राजनीतिक रूप से 
स्‍्वतत्र हो गया । किन्तु देश में गरीबी अभी विद्यामान रही । देश के स्वतत्र 
होने के पश्चात विभाजन के परिणाम स्वरूप अनेक प्रकार की समस्‍यायें उत्पन्न 
हुई । हमारे नेताओ की सूझबूझ तथा दक्षता ने उन समक्याओं का हल निकाला । 
अभी देश मे गरीबी को मिटाने के लिये सामूहिक प्रयत्न की आवश्यकता है । 
गरीबी समाप्त होने पर या यू फऊहिए कि हमारी राष्ट्रीय आय बढ जाने पर 
ही हम आ्थिक-स्वतत्र होगे तब ही देश का साधारण नागरिक स्वराज्य का 
अनुभव कर सकेगा । भारतवर्ष एक गरीब देश है। यहा के जनसाधारण की 
आय अत्यन्त अल्प है, जबकि ससार के अन्य देशो की आय प्रति व्यक्ति कही 
अधिक है, ऐसी दशा में हमारा देश विदेशी वस्तुओ का आयात करे यह उचित 
नही कहा जा सकता है। पृज्य बापू ने स्वदेशी वस्तुओ को प्रयोग मे लाने पर 
अत्यधिक जोर दिया था। किन्तु आज गह्‌ भ्रवृत्ति अधिकाधिक जोर पकड़ रही 


है 
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हैं कि हम''सादगी के स्थान पर“तडक भद़क“के अभ्यस्त होते जा रहे हैं । इस 
समय देश मे''स्वदेशी धर्म” पालन को अत्यधिक आवश्यकता है। इससे हम मे 
जहा सादगी आवेगी वहा देश का अरबो रुपया विदेश मे जाने से बच सकेगा और 
परिणाम स्वरूप इस देश के जन साधारण की आय बढेगी । उद्योग घन्धरो का 


विकास होगा । हम आर्थिक दृष्टि से स्वतन्त्रता अनुभव करेंगे। सक्षेप में यह 
कि आज हम यह प्रण करें कि:--- 


१ 


२. 
३. 


हम भविष्य मे केवल स्वदेशी वस्तुओ का ही प्रयोग करेंगे । 

हम विदेश से वस्त्र नहीं मगायेंगे न उपयोग मे लावेंगे । 

हम विदेश से अनाज नही मगायेंगे ओर इस हेतु अनाज का उत्पादन 
बढायेंगे । 

अनिवार्य आवश्यकता को छोड़कर जहा तक मम्भव होगा विदेशी वस्तुए 
न मगायेंगे और न उपयोग मे लावेंगे । 


४ 
गौवधनिषेध; एक महत्वपूर्ण राष्ट्रीय समस्या 
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भारत के स्वतन्त्र हो जाने के पपचात्‌ से ही अहिसक समाज (ऐसे व्यक्ति 
जो अहिंसा में विश्वास रखते हैं चाहे वह जैन हो, वैष्णव हो अथवा अन्य 
धर्मावलम्बी हो) को भारतीय शासन से यह आशा थी कि वह देश में अहिसक 
बातावरण का निर्माण कर सात्विक जीवनयापन को प्रोत्साहन देगा। पूर्व 
आशा के अनुरूप अब सन्‌ १६५२ में व्यापक निर्वाचन के समय देश के करोडो 
मतदाताओं को अपना मतदान-अधिकार उपयोग में लाने को मिला तब देश के 
इस भावनात्मक विचार का लाभ लेकर कुछ राजनीतिक दलो ने पूर्ण गौ-वध- 
निषेध (कानन द्वारा) की माग रखी और इस आधार पर मतदाताओं के 
विचारों को प्चावित करने तथा अपने मत का उपयोग उनके पक्ष में कराने 
हेतु प्रयत्व किया । किन्तु सारे प्रयत्नो के बाद भी राजनीतिक दलो को कोई 
लाभ नही हुआ | इसीप्रकार सन्‌ १६५७ के द्वितीय तथा सन्‌ १९६२ के 
तृतीय व्यापक निर्वाचन के समय भी प्रयत्न हुए किन्तु कोई पारणाम नहीं 
निकला । वास्तव मे बात ग्रह थी कि सत्तारूढ दल (काग्रेस) मे भी कुछ 
महत्वपूर्ण व्यक्ति कानून द्वारा गौ-वध निषेध को उचित मानते थे । राष्ट्रपिता 
स्वर्गीय महात्मा गाधी गौवध अनुचित मानते थे, उसका माता के रूप में उप- 
कार मानते थे। उन्होंने गौमाता को (6 ए9-था। ० 909) 'करुणा की कविता' 
बताया । उनकी गौ-सेवा केवल धामिक विश्वास अथवा भावात्मक नहीं था 
अपितु उनकी मान्यता थी कि देश मे शाकाहार को प्रोत्साहन देकर सात्विक 
जीवन का निर्माण गौमाता के सरक्षण तथा सम्बन पर निर्भर है । शाकाहार 
के लिए अनाज, साग-सब्जी का बहुत अधिक मात्रा में उत्पादन आवश्यक है 
इसलिए गो माता की सेवा केवल शब्दों मे नहीं अपितु गो सेवा सघ, गौसवर्धन 
आदि की स्थापना कराकर भी माता के उपकार की तरफदेश का ध्यान आकर्षित 
किया । इस सारी परिस्थिति के पश्चात्‌ भी पूज्य गाधीजी कानून द्वारा गौवध 


डर 
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निषेध के पक्ष मे अधिक नही थे ऐसा लेखक का विश्वास है पृज्य गाधी जी 
का चतुमु खी व्यक्तित्व था । वह सन्‍त भी थे, राजनीतिज्ञ भी थे। यदि यह 
कहा जावे कि उनका वेचारिक धरातल सन्त प्रकृति के अधिक निकट था तो 
अत्युक्ति नही होगी । उनका विश्वास था कि मानव र्वय सौ-माता के उपकार 
को ध्यान मे रखकर उसकी हत्या से विमुख हो जावेगा । वह मानव के भीतर 
प्रसुप्त देवत्व में विश्वास करते थे। प्रत्येक मनुष्य भला है, सज्जन है, किन्तु 
इस कठोर जगत मे वस्तुस्थिति ठीक विपरीत है। यही कारण है कि पूज्य गाधी 
जी के वर्षों के प्रथत्न के पश्चात्‌ भी मानव ने गौ-वध से विमुखता ग्रहण नहीं 
की । इधर पड़ित नेहरू (जिनके नेतृत्व मे भारतीय सघ शासन स्वतन्त्रता के 
समय से ही उनके स्वरगंवास पर्यनत चला और जो काग्रंस के भी अत्यन्त 
महत्वपूर्ण नेता थे) का दृष्टिकोण आ्थिक था | देश में व्याप्त गरीबी, जहालत 
आदि को हृष्टि मे रखकर पडितजी ने अपने शासन काल मे आथिक हष्टिकोण 
अधिक रखा । यह सत्य स्वीकार करना चाहिए कि पडित नेहरू के विशाल 
चमकीले व्यक्तित्व के सम्मुख काग्न स के उन महत्वपूर्ण व्यक्तित्वों की नहीं चल 
सकी जो गौ वध-निपेध कानून हारा भी कराये जाने के पक्ष भे थे । परिणाम 
यह रहा कि भारतीय स्वतन्त्रता के पश्चात्‌ से कानून द्वारा सारे देश मे पूर्ण 
गो-वधध निषेध नहीं हो सका । यह सत्य है कि स्वतन्त्रता से पूर्व कई देशी रिया 
सतो में (जहाँ हिन्दू राजा थे) अपनी सीमा के भीतर कानून द्वारा पूर्ण गौ-बध- 
निषेध था क्रिन्तु, स्वतन्त्रता के पश्चात्‌ कई देशी रियासतें मिलाकर उनका 
संघ बनाया गया तब उस संघ शासन ने कही पूर्व को भाति कृषि उपयोगी 
पशुओ की ह॒त्या का निषेध करने वाले कानूनों का निर्माण किया । किसी-किसी 
प्रादेशिक राज्य ने इसी प्रकार के कानूनो का निर्माण किया किन्तु सविधान 
कानूनो के हारा पूर्ण मौ-बध-निर्षेध सम्भव नहीं हो सका । जैसा ऊफ़ि देश के 
सर्वोच्च न्यायालय ने अपने निर्णयो से करार दिया है कि ऐसे पश्ुु जो कृषि 
के कार्य मे उपयोगी न रहे (चाहे गाय ही क्‍यों न हो) का यध पूर्ण रूपेण 
निषेध नही किया जा सकता । 

अभी-अभी गत कुछ मास से सारे देश मे पूर्ण रूप से गौ-बध निषेध 
(कानून द्वारा) का प्रश्न तीब्रता से उठाया गया हे । इस बार विशेषता यह 
है कि यह प्रश्न देश के साधु समुदाय ने अपने हाथ मे लिया तथा इसकी 
सफलता के लिए योजना बनाकर जनमत जाग्रत किया । यह सत्य है कि इस 
समुदाय मे से किसी-किसी के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि उनको 
कुछ विरोधी राजनीतिक दलो का सहयोग भी प्राप्त है किन्तु सबके लिये यह 
नही कहा जा सकता । लेखक ने देहली में इस हेतु आयोजित एक आम सभाको 
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देखा है जहाँ जैन मुनि श्री सुशीलकुमार ने अपने भाषण के प्रारम्भ में ही स्पष्ट 
कर दिया था कि गौवध निपेध का प्रश्न राजन॑तिक नही है, न राजनैतिक 
दलो को मत प्राप्ति का साधन इसे बनाना चाहिये । यह प्रश्न विशुद्ध सात्वि- 
कता वद्धि का आन्दोलन है । बहुत समय पूर्व देश को मासाहार से शाकाहार की 
तरफ आकर्षित करने का श्रेय यदि किसी को हे तो वह गौमाता को है । 
दिनाक ७ नवम्बर के प्रदर्शन में जो दुर्भाग्यपूर्ण घटना घटी उसकी भ्सना इस 
आदोलन के महत्वपूर्ण व्यक्तित्व ने की । उसके पश्चात्‌ तो अनशनो का दौर 
प्रारम्भ हो गया। यह प्रसन्नता की बात हे कि जगदगुरु शकराचार्यजी के 
अनशन समाप्ति के हेतु प्रयत्त चल रहा है। (अनशन समाप्त कर दिया है ।) 
तथा अभी-सभी लाक सभा के गृहमत्री के लिहाज भे जैन मुनि श्री सुशीलकुमार 
ने अनशत समाप्त कर दिया है। भारतीय सघ के वर्तमान गृहमत्री श्री चौहान 
ने गौवध बन्दी की सैद्धान्तिक रूप से सहमति प्रकट की हैं। जहाँ तक मैं 
समझता हूं भारतीय सघ शासन की अभी तक की वैचारिक श्युखला यह रही 
है कि गोवध बन्दी का प्रश्न राज्य सूची (8086 ५६) का है । उसे अपने-अपने 
राज्यों मे इस सम्बन्ध में कानून का निर्माण करना चाहिये । संघ शासन यहाँ 
तक तो तैयार है कि जो राज्य इस प्रकार क॑ कानून का निर्माण करने को 
सहमत नहीं उनको निदंश भी दे दें किन्तु काई भी राज्य था सव शासन (यदि 
संघ शासन कानून निर्माण करना उचित समझे) प्रत्येक गाय का वध बन्द 
नहीं कर सकता जो कृषि के उपयोग में न आ सकती हो या आयु, शारीरिक 
न्यूनता के कारण बेकार हो गई हो जिसके लिये सर्वोच्च न्यायालय के निर्णयों 
का इवाला दिया जाता है, सर्विधान के वतेमान प्रावधान के लिहाज से पूर्ण 
गौवध पर प्रतिबन्ध लगाना सम्भव नहीं है जबकि ?स आन्दोलन के जनक तथा 
प्रमख नता इसके लिये आग्रह कर रहे है । 

/ ब्रहसब ।तई जानत है हमारे देशका स विधान दिनाक २६ जनवरी, १६५० 
को लागू हो गया तथा विधान निर्माण परिषद ने उसे तैयार करके देश की 
जनता को समर्पण कर दिया । किसी भी देश वा सविधान एक पवित्र दस्तावेज 
होता है उसका पालन केवल कानूनों के आधार पर ही नहीं अपितु (5977॥) 
के आधार पर भी किया जाना चाहिए। किन्तु फिर भी किसी भी देश का 
सविधान मनुष्यक्षत ही है । आवश्यकतानुसार उसमे सशोधन परिवतंन हो 
सकता है । और हमने उस लघुकाल में आवश्यकतानुसार सशोधन परिवतंन 
किये है । यदि सार देश में पूर्ण गीवध पर प्रतिबन्ध लगाने मे केवल सर्वधानिक 
आपत्ति है तो उसको सशोधन करके हल किया जाना चाहिए। इस सिलसिले 
मे सत्तारूढ दल या शासन का तक यह भी रहता है कि आखिर इस प्रकार के 
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अनुपयोगौी पशुओ को पालने का भार देश क्यो बरदास्त करे ”? शासन को यह 
मी भय है कि यदि पूर्णरूपेण प्रतिबन्ध लगा दिया गया तो उनके भोजन 
(चारे) का प्रबन्ध करने से देश की अर्थव्यवस्था अस्त-व्यस्त हो जावेगी । वास्तव 
में यह दलीले अत्यन्त लच्चर है । यदि हम सुक्ष्मता से विचार करें तो यह 
स्पष्ट होगा कि उपयोगिता अथवा अन्य प्रत्येक हष्टिकोण इस प्रकार के प्रश्नों 
के लिए सर्वथा उचित नही है | यदि उपयोगिता के दृष्टिकोण को हम पशु जगत 
से आगे मानव तक लावें तोउस सारी स्थिति की भयानकता से रोगटे खडे हो 
जाते हैं। यदि उपयोगिता के सिद्धान्त को मानव-जगत पर लागू किया जाना 
उचित होता तो हमारी दण्डसहिता में आत्महत्या के प्रयत्न के अपराध में 
अनुफयोगी मनुष्य के लिये अपवाद नियत कर दिया जाता अथवा कत्ल के अप- 
राध में अनुपयोगी मनुष्य का प्राण हरण अपराध की परिभाषा में नही रखा 
जाता । पशु जगत तथा मानव जगत का यह अन्तर हमारी स्वार्थबुद्धि का 
ही प्रमाण है। प्रकृति की पक्षपात रहित व्यवस्था मे जिस प्रकार मनुष्य को 
जीवित रहने का स्वत्व है उसी प्रकार पशु पक्षी को भी । आश्चय की बात 
तो यह है कि भारतीय सघ शासन जिसके पास सचिव से लेकर निम्न श्रेणी 
के लिपिकों की एक बहुत बडी सेना है। श्रत्येक प्रकार के माहिती दर्शक 
भाकडे (चाहे वह अधंसत्य ही क्यो न हो ।) विद्यमान है आर विशेष बात यह 
है कि आकडो के जाल से अपना पक्ष सिद्ध करने की बुद्धि के धनी उसकी 
सेवा के लिये तत्पर है फिर भी शासन ने कभी तथ्यों के जाधार पर मूल्याकन 
करके आर्थिक दृष्टिकोण अभी तक प्रस्तुत नही किया, न देश की जनता को 
आश्वस्त किया कि उसका हृष्टिकाण सत्य है । मोटे तौर पर यह स्पष्ट है कि 
अनुपयोगी पशु से भी समाज को अपनी सामग्री मिलती हे जो कि उसके भोजन 
के मूल्य सं कही भ्रधिक हो जाती हू । 


इस सत्य से कोई इन्कार नहीं कर सकता है कि यौ माता में देवता का 
दशन धामिक जनता का उसके साथ स्वार्थ सम्बन्ध अधिक रहा | यह कई 
प्रतिशत म॑ संत्य होते हुए भी पूर्ण सत्य नही है। कई ऐसे धर्मभीरु व्यक्ति 
हैं कि गौमाता की सेवा अत्यन्त निष्ठा से करते हैं तथा उसके अनुपयोगी हो 
जाने पर भी निष्काषित नही करते किन्तु यह भी सत्य है कि कई व्यक्ति उसके 
अनुपयोगी हो जाने पर नाम मात्र का मूल्य लेकर पशेवर व्यक्तियों के हाथ में 
विक्रय कर देते है । गौमाता में वास्तविक देवत्व का निवास है यह कथन तकंपूर्ण 
नही है, फिर भी पशु होते हुए भी उसमे देवत्व अवश्य है । यही कारण है कि 
मानव समाज ने उसके सामाजिक उपकार को ध्यान मे रखकर उसके देव निवास 
की भावनापूर्ण कल्पना की ओर उसके आधार पर भारतीय प्राचीन साहित्य मे 
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पौराणिक आख्यानों की रचना की गई । सत्य बात यह है कि इस देश में 
शाकाहार को प्रोत्साहन का श्रेय यदि किसी को है तो वह गौमाता को है। 
कृषि उत्पादन मे वृद्धि उसके सपूतों द्वारा ही सम्भव हुई है। जैनधर्म के तीर्थ- 
कर भगवान ऋषभ देव ने जब कृषि की शिक्षा मनुष्य समाज को दी तो अहि- 
सक वृत्ति वाले मानव के हृदय मे वह आशा होगी कि मानव समाज शाका- 
हारी हो जायगा | भगवान ऋषभदेव अपने ऐतिहासिक काल के ऐसे महापुरुष 
है जिनका अस्तित्व तथा जिनकी महानता व भारतीय प्राचीन साहित्य (जैन 
तथा जैनेन्तर) में रवीकार की गई है | सम्भवत भगवान ऋषभ देव का चिन्ह 
बैल इसी कारण ही हो गया । यही नहीं भगवान कृष्ण का गौप्रेम तथा गौसेवा 
को कौन हही जानता । भगवान नेमीनाथ जिनके चचेरे भाई भगवान क्रृष्ण थे, 
ने जहाँ प्राणी पशु जगत पर करुणा-रस बहाया वहाँ भगवान कृष्ण ने गौ को 
अत्यधिक महत्व दिया। हमारी भारतीय परम्परा के अनुरूप जैनधर्म के 
अन्तिम तीर्थंकर भगवान महावीर के प्रमुख उपासक आनन्द के यहाँ बहुत 
सख्या में पशुपालन होता था। यह सर्व॑ विदित है किन्तु इस कदुसत्य को हमे 
भी स्वीकार करना लाहिए कि जन साधारण की गो भक्ति केवल शाब्दिक रह 
गई ह॑ । वहीं गो भक्त यदि कोई गाय उसके मकान में घुसपर अनाज अथवा 
मूल्यवान वस्तु का नाश करे तो इतनी निर्देयता से उसे भगाता है कि गाय की 
कमर टूट जाती है । लेखक का यह तात्पर्य नही कि गाय को मकान से बाहर 
न निकाला जावे किन्तु उसे निर्देबतापूर्वक निष्काषित करने पर आपत्ति है, 
पशु के भीतर भी आत्मा का अस्तित्व है। उसके साथ सहृदयता का व्यवहार 
उसके प्रति स्‍्नेहशील बनाता है । कई स्थान पर देखा जाता है कि पशु अपने 
दयालु स्नेहाग व्यक्ति के साथ घुल-मिल जाता है कि उस मनुष्य के अभाव में 
वह पशु कंव्यमुढ हो जाता हे, खाना पीना छोड देता है। हमने पशु के साथ 
स्‍्नेहू करना नहीं सीखा है । कितने स्थान हैं जहाँ पशु समझ्ना-बुझा कर शिक्षित 
किये जाते है। इस दृष्टि से विचार करने पर बड़ी निराशा होती है। शासन 
का हष्टिकोण आथिक पहलू से अधिक प्रभावित है किन्तु हमारा हृष्टिकोण 
भी चाहे वह शासकीय नीति के कारण व्यवस्था से ही क्यों न हो, कम आथिक 
नही है । 


ऐसी दशा में शासन तथा जनता दोनो को कतंव्य निभाना है। उपासक 
आनन्द आदि के अनुसार देश के प्रत्यक घर मे अपने साधन-सुविधा से अनुसार 
पशु पालन हो, उसकी उपयोगिता की वृद्धि के प्रयत्न हो, अनुपयोगी होने पर 
भी तिर्देयता से निष्काषन न करें आदि कतेव्य जनता को निभाना होगा। 
तात्पर्य यह है कि-- 
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१. शासन को संविधान मे सशोधन कराकर सारे देश मे पूर्ण रण गौवध- 
बन्दी कराना चाहिये । 

२. शासन को गौरक्षण, गौ-सवर्धन केन्द्र स्थापित करके सामाजिक कार्ये- 
कर्ताओ का सहयोग प्राप्त करके गौ माता की उपयोगिता मे वृद्धि 
करना चाहिये । 

इसी प्रकार 

३. जनता को अपने साधन सुविधा के अनुसार गौ-पालन करना चाहिये 
उसका वैधानिक रीति से पोषण करके उसकी उपयोगिता में वृद्धि 
करना चाहिये । 

४.  निरफयोगी हो जाने पर भी उसकी सेवा को जानी चाहिये, किसी भी 
दशा में पेशेवर को विक्रय नहीं की जानी चाहिये । 

५ यह निश्चय करना चाहिये कि गाय के चमड़े (जीवित) से निर्मित 
वरतु का उपयोग नही करेंगे आदि : 

यह निश्चित है कि यदि शासन को देश मे अहिसक वातावरण का निर्माण 
करना है देश मे फँली हुई हिसापूर्ण कार्यवाही, अराजकता को समाप्त करना 
है तो देश में सात्विकता लाना होंगा । मनुष्य मे सात्विकता का प्रादू भाव तामसी 
तथा राजसी आहार, विलासपूर्ण जीवन पाश्चात्यपद्धति से आक्ृष्ट हुए 
विचारों से परिपूर्ण नही हो सकेगा । सात्विक आहार प्राप्ति के लिए कृषि 
उत्पादन और उसके लिये भी गोवश का समुन्तत किया जाना अनिवाय है। 

यदि शासन ने भारतीय जन-भावना का आदर करके शीघ्र आवश्यक 
कार्यवाही की तो देश से उज्जवल भविष्य का सृत्रपात होगा। कोटि-कोटि कण्ठ 
शासन की सराहना करेंगे अन्यथा भविष्य के सम्बन्ध में कौन क्या कह सकता 
है ? काश, हमारा शासन भारतीय भावनाओ के धरातल से सोचना आरम्भ करे। 


पे 
गोवध-निषध; प्रश्न का एक पहल 
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मारत के स्वतन्त्र हो जाने के पश्चात्‌ विशेषकर व्यापक निर्वाचन के 
समय से भारतीय सघ शासन के गौहल्या' पर प्रतिबन्ध लगाने के लिए देश के 
राजनीतिक दल माँग करते जा रहे है | यह सत्य है कि देश के सव्विधान में 
इस सम्बन्ध भे कुछ निर्देश विद्यमान हैं तथा इस प्रकार का प्रतिबन्धात्मक 
कानून का निर्माण राज्य-शक्ति के दायरे के भीतर है किन्तु इस प्रश्न की राज- 
नीतिक अथवा साम्प्रदायिक पहलू की भयकरता $0700$ 76७5 को ध्यान में 
रखकर राज्य शासन ने इस सम्बन्ध मे कानून का निर्माण करते का साहस नहीं 
किया । कुछ राज्यों ने साहस किया तो सर्वधानिक आपत्ति उठाकर प्रमावित 
व्यक्तियों ने उसे देश की सर्वोच्च न्यायालय में चुनौतियाँ दी तथा वहाँ पर सब- 
धित कानून के कुछ अश सविधान के विपिरीत करा दिये । (देखिये १६५८ 
आल० इन० रिपोर्टर ७११, १६६१ आल० इन० रिपोर्टर ४४८) परिणाम यह 
रहा कि स्थिति यथावत रही और प्रत्येक व्यापक निर्वाचन के समय यह प्रश्न 
राजनंतिक पद प्राप्ति का साधन बताया जाता रहा। यह भी सत्य है कि काँग्रेस 
के भीतर भी कुछ व्यक्ति इस मत के थे किन्‍्तु यह कदु सत्य स्वीकार करने में 
इन्कार नही किया जा सकता कि कांग्रेस के भीतर सर्वोच्च शक्तिशाली व्यक्तित्व 
इस मत का विरोधी रहा इसी कारण “गौह॒त्या' सम्बन्धी प्रश्न को काग्रेस के 
भीतर के खेमे मे बल नहीं मिल सका, विशेषकर इस लिहाज से कि यदि प्रति- 
बन्ध लगा दिया जाता है तो विभिन्न राजनैतिक दल (कांग्रेस विरोधी) को 
इसका श्रेय मिलेगा तथा व्यापक निर्वाचन के समय वह इसका लाभ उठावेंगे । 

किन्तु यह तो राजनीति का एक विकृत पहलू है । मेरे निकट तो यह प्रश्न 
शुद्ध हिसा अहिसा का है। भारतीय सस्क्ृति विशेषकर श्रमण-सस्कृति मे 
“अहिसा/ दुग्ध शर्करावत्‌ मिली हुई है उसको _ पृथक नहीं किया जा सकता । 
जैन सस्कृति मे गाय ही क्यो, कोई अन्य पशु-पक्षी तक की हिसा को भी उचित 


द्र्ष 


अतुर्थ आयाम : गौजध-निर्षध है 


नही माना जाता किन्तु बहुत प्राचीन काल से भारतीय जन-जीवन मे कई हृष्टि 
से गौ' का जो स्थान है, उसका जो उपकार है, उसको हृष्टियत रखते हुए यदि 
जैन समाज भी उस “गौ' को “माता'' के रूप मे मान्य करता है उसे वैदिक 
मान्यता मुताबिक “अहन्या” मानता है तो कोई आश्चय नहीं होना चाहिए । 
प्रश्न यह है कि इस प्रकार के आन्दोलन में एक जैन साधु का सक्रिय सहयोग 
अथवा अनशन सम्भावना की घोषणा उचित है,या सयम की मर्यादा के प्रतिकूल 
तो नही है ? यह विचारणीय प्रश्न है। दूसरे शब्दों मे जैन साधु को अहिसा का 
पालन केवल नकारात्मक होगणश्या आवश्यक होने पर हिसा-विरोध रूपी सका« 
रात्मक कार्य भी यह कर सकेंगे, स्थिति के एक असहाय दशक रहेगे, या स्थिति 
सुधारने मे अपना बहुमूल्य योगदान भी कर सकेंगे, सक्षिप्त मे प्रश्न निवृत्ति 
प्रवत्ति का है। जैन साधु का जीवन केवल निवृत्ति-परक है या निवृत्ति की 
अक्षुण्णता रखते हुए प्रवृत्ति-परक भी है ? 


यदि जैन धर्म के पिछले २॥ हजार वर्षो के इतिहास की ओर हृष्टिपात करें 
तो हमको इन प्रश्नो के सम्बन्ध मे काफी प्रकाश मिलता है । भगवान महावीर 
यज्ञयाग के विरोधी, अहिसा धर्म की प्रतिष्ठा के सस्थापक,जन्मना वर्ण-व्यवस्था 
के विरोधी तथा उसके स्थान पर कमंणा वर्णं-व्यवध्था के हामी थे। भगवान 
महावीर के जमाने में उन्होने इन उदार सिद्धान्तो की व्यवस्था केवल उपदेश 
देकर नही की अपितु आवश्यक होने पर यज्ञयाग तथा जन्मना व्यवस्था का विरोध 
किया अपने सघ के अन्य साधु मुनिराजों को उन स्थानों पर भेजा | अस्पृश्यता 
का विरोध कराया ! चाण्डाल कुलोत्पन्न किन्तु भगवान महावीर के सघ में 
दीक्षित महानसयम आराधक हरिकेशी तथा मैताय मुनि के उदाहरण हमारे सम्मुख 
है जिन्होंने ब्राह्मणों -के &रा आयोजित यज्ञयाग के स्थान पर जाकर सक्तिय 
विरोध किया, उन जाति-दम्भ से पीडित ब्राह्मणों को मानवता का पाठ पढाया । 
यही दो उदाहरण इस बात के प्रबल प्रमाण है कि जैन साधु अन्याय का अस- 
हाय दर्शक मात्र नही है, अपितु वह उसका सक्रिय विरोध कर सकता है। 
वास्तव में निबुत्ति तथा प्रवृत्ति जीवन के अविभाज्य अग है। जीवन मे जहाँ 
अनीतिमय बातो की निवृत्ति आवश्यक है वहाँ सत्‌कार्यों की प्रवृत्तिभी आवश्यक 
है । मै अनुभव करता हूँ कि गत कुछ शताब्दियों से जैनियो की अहिंसा केवल 
निवृत्तिपरक तथा नकारात्मक रुख के कारण शक्तिशाली नहीं रही है। जन 
साधु केवल “अहिसा' का शाब्दिक तथा मौखिक उपदेश देते है किन्तु अन्याय, 
अत्याचार के विरूद्ध विरोध तथा विद्रोह की प्रवृत्ति नही करते । यही कारण 
है कि जैन अहिसा को शताब्दियों से “कायरता” के समकक्ष मानलिया गया 
है । महात्मा गाँधी जैसे तेजस्वी नेतृत्व ने जहाँ व्यक्तिगत जीवन से “अहिसा' 


भू विचारों के नये आग्राम 


को सामाजिक तथा राजनतिक जीवन में उपयोगी बना दिया वहाँ अत्याचार 
का सक्तिय विरोध व मुकाबला करके उमे जीवन दिया है, शूरवीरता का पद 
दिया है । मुनि श्री सुशीलकुमार जी इस अहिसक आन्दोलन में सक्रिय योग- 
दान करके सफल बना सके तो भेरा निश्चित विश्वास है कि वह जैन अहिसा 
को मजबूत बना सकेंगे तथा विश्व मे अहिसा के मूल्य की पुनः स्थापना हो 
जावेगी । वह कायर पुरुषो की नही अपितु शूरवीरों की अहिसा हो जावेगी । 


इस अवसर पर मैं एक बात जन समाज से भी कहना चाहता हूँ । वह 
यह है कि वह स्वय इस प्रकार की वस्तुओं का उपयोग स्वेच्छा से त्यागें कि 
जिनमे पशु-पक्षियो के जीवित चमडे का उपयोग किया जाता है। यदि वह इस 
प्रकार का सामूहिक अभियान चला कर सामूहिक प्रतिज्ञा नही लेता है तो मुनि 
श्री को जैन समाज के विरुद्ध भी सत्याग्रह का आश्रय लेकर इस प्रवृत्ति को 
समाप्त कराना चाहिये । आज की स्थिति का चित्रण कवि के निम्न शब्दों में -- 


फंशन के हित मारी जाती, भाज गर्भिणी गायें अब। 
वानरदल-बंध कर बनती नर के लिये दवायें अब || 
और उदर हित जो पशु हत्या होती वह अन गिनतो है । 
किन्तु न कोई शासन सुनता उन मुकों की विनतो है।। 
अतः संभो से कहो, स्वार्थहित मत, मन ऐसे क्र करो। 
उठो अहिसा के वोरो हिंसा के गढ़ चकनाचूर करो। 
ध्यान लगाया करते थे मुनि जिन नदियों के घाटो पर ॥। 
मदिरा बशी लिये खडे रहते जब उनके घाटों पर ॥ 
जिन तालाबों से बोये जाते रहे सिगाणे भर। 
वहीं मछलियों मारी जातो अब वर्षा जाड़े भर॥ 
अत शासकों को अब उनको हित रक्षा हित सजबूर करो । 
उठो अहिसक बीरों ! हिंसा के गढ़ चकनाच्र करो॥ 
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कवि ने कहा है कि 
“स्वराष्ट्र चर्चा रहितानि यानि, स्सशान तुल्यानि गृहानि तालि/' 

कवि महोदय तो यह स्वप्न देखते हैं कि देश मे कोई घर ऐसा न रहे 
जो राजनीति की चर्चा से शुन्य हो अथवा जो घर इस प्रकार की चर्चा से शून्य 
हो वह स्मशान कहलाये । बात वास्तव मे सत्य है, आज की बीसवी शताब्दी 
मे किसी राष्ट्र निवासी को राजनीति से नीरस नहीं रहना चाहिये । वह 
जमाना बदल गया जब यह कहकर राजनीति की खिलली उडायी जाती थी 
कि “कोउ नृप होय हमे का हानि” आज के युग में वह हानि प्रत्यक्ष ही दीख 
पडती है । इस युग में राजनीति के बिना मनुष्य जिन्दा नही रह सकता किन्तु 
आश्चर्य की बात है कि जैन समाज राजनीति से इतना उदासीन कटटों है ? 
जैन समाज का भारतीय राजनीति में क्‍या स्थान है इस पर विचार करना 
इस लेख में अभीष्ट है । पाठकों से अविदित नहीं कि भारत की जन सख्या में 
जैन समाज का स्थान कई हृष्टियो से महत्वपूर्ण है। जैन समाज सख्या मे कम 
होते हुए धन में तथा व्यापारिक कुशलता में इतना बढ़ा चढा है कि उसकी 
और उपेक्षा नही की जा सकती । भारतीय व्यापार का बहुत सा अश जैन 
समाज के हाथ में है किन्तु इतना महत्वपूर्ण समाज होते हुए भी आप भारतीय 
महासभा के इतिहास को उठाकर देख लीजिये जैन समाज ने भारतीय राज- 
नीति मे क्‍या काये किया है पता लग जायगा । पूर्वजों के गुणणान तो इतिहास 
में मिल जावेंगे, हम भी बड़े गये के साथ भामाशाह इत्यादि महानुभावों के 
नाम लेगे किन्तु आधुनिक इतिहास मे कुछ नही मिलेगा । भारतीय महासभा 
जब से स्थापित हुई है उसकी नीति मे बराबर परिवतेन होता रहा है। कभी 
वह कुछ इने मिने शिक्षितों की माग सरकार के समक्ष रखने वाली सस्था मात्र 
रही । समय ने पलटा खाया तो बह अपनी माग को अधिक हढ़ता के साथ 


४१ 


प्‌ विद्यारों के नये आवाम 


सरकार के समक्ष रखते लगी । समय ने फिर पलटा खाया भारतीय महासभा 
दिन प्रतिदिन केवल कुछ शिक्षितो की संस्था मात्र न रहकर सर्वे साधारण 
की एक मात्र सस्था बनने लगी और उसने $जवा॥|५8 ॥8 00 छाती वहा 
की आवाज बुलन्द की और उसने समय-समय पर अहिसात्मक युद्ध लड़े जिनमे 
असहकार तथा सत्याग्रह के युद्ध तो इतने भयकर हुए कि बद्ध नग्न फकीर द्वारा 
सचालित इन युद्धों से ब्रिटिश सरकार के आसन कपायमान होने लगे । सक्षेप 
में यह कि जैन समाज ने भारतीय राजनीति मे ऊपर निर्दिष्ट समय में से कभी 
भी महत्वपूर्ण भाग नही लिया, वह तो बस श्री मेधथलीशरण गुप्त जी के शब्दो 
में “बस हाय पैसा हाय पैसा” करता रहा | यह बात नहीं कि भारतीय राज- 
नीति मे व्यापार विषय को कोई दखल नहीं है बल्कि पाठकों को ज्ञात होगा 
कि कभी कभी तो भारतीय महासभा ने व्यापार के कई प्रश्नों को राष्ट्रीय 
हानि-लाभ की दृष्टि से अपने हाथ में लिया है। हिन्दू महासभा के इतिहास 
मे तो नाम लेने को श्री पद्मराज जन आदि के नाम मिल जाते है किन्तु 
राजनीतिक जगत मे कोई ऐसे नाम ज॑न ममाज के नहीं मिलते जिनकी 
भारतीय राजनीति मे खूब ख्याति हो । यो तो प्रान्तीय कार्यकर्ता कुछ हो सकते 
है | जन समाज को अब इस ओर उदासीन नहीं रहना चाहिये यदि हम राज- 
नीतिक वातावरण से इसी प्रकार उदासीन रहे तो हमारे अधिकार है वह भी 
जाते रहेगे । 


9 
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उर्दू के एक कवि ने कहा कि 
जिन्दगी क्या है अनासार की जहुरे-तरतोब । 
मौत क्‍या है उनन्‍्हों अजजा का परेशां होना ॥ 


उक्ति मे कवि ने जीवन तथा मृत्यु का विश्लेषण करके बताया है कि 
मनुष्य का जीवन पच तत्व का व्यवस्थित समिलन है और काल प्रभाव से 
पच तत्व एकत्रित रहने मे विवशता अनुभव करते हैं तब मनुष्य की मृत्य हो 
जाती है। भारतीय विचारकों में से कुछ ने आत्मा का अस्तित्व शरीर से 
पृथक माता तथा कुछ ने केवल पच तत्व के एकीकरण से निर्मित शरीर को 
ही सब कुछ निरूपित किया । जो कुछ भी हो इतना स्पष्ट है कि जिन्दगी मे 
चेतना है | जीवन का लक्ष्य ही चैतन्य है, और मृत्यु मे उसका अभाव है । 
प्राचीन भारतीय विचारको न॑ अपनी आशा शतायु पूर्ण जीवन तक केन्द्रित की, 
हालाकि वतंमान युग के महान्‌ सत गाधी जी ने अपनी इच्छा १२४ वर्ष की 
एक समय बताई थी । भारतीय ऋषि मुनियों ने जीवित रहने की कला का 
ससार को ज्ञान कराया । किस प्रकार मनुष्य कलाएूर्ण जीवन व्यतीत कर 
सकता है, अनुकूल तथा प्रतिकूल परिस्थिति मे हषशोक रहित सात्विक जीवन 
व्यतीत करना कलापूर्ण जीवन कहा जा सकता है। अज्ञानी मनुष्य प्रतिकूल 
परिस्थितियों मे शोकाकुल हो जाता है। किन्तु ऋषि मुनियों ने सुकृत तथा 
दुष्कृत कर्म जन्य अनुकूल तथा प्रतिकूल परिस्थिति अथवा सुख-दु ख को हर्ष 
तथा शोक की भावना से रहित सहन करना उच्चतम जीवन निरूपित किया । 
इसी कारण उन्होने जीवन तथा मृत्यु को अधिक महत्व नहीं दिया । जब तक 
जीवन है निष्काम काम करो,जब मृत्यु आ जाये सहष उसका वरण करो । गीता- 
कार भगवान श्री कृष्ण ने इसलिये 'मृत्यु' को वस्त्र परिवर्तत की उपमा दी। 


शरे 


सा विचारों के नये आधाम 


प्राचीन वस्त्र त्यागकर नवीन वस्त्र धारण की क्रिया का नाम मृत्यु तथा उसके 
परिणाम स्वरूप पुतजेन्म बताया । 
वासांसि जीर्णानि यथा विहाय, नवानि गह्लाति नरोप्पराणि। 
तथा शरीराणि विहाय जीनन्पानि संयाति नवानि देही ॥ 
- गीता अध्याय २, श्लोक २२ 
इसी प्रकार कबीर ने भी जीवन धारणा को 'चादर' बताकर यत्नपुर्वक 
ओढने तथा मृत्यु के समय उसे वापसी का उपदेश दिया । यदि विचारपूर्वक 
अनुशीलन किया जाये तो बिर निद्रा का नाम पृत्यु है। वैसे आशिक मृत्यु तो 
हमारी प्रतिदिन होती है, जब हम निद्रा लेते है । 
इसी प्रकार के प्रेरणास्पद वचनो तथा उपदेशो के कारण भनुष्य ने मृत्यु 
को साधारण सी-चीज सभकझा और आत्मशुद्धि के लिग्रे, वीरता के लिये, 
उत्म्ग के लिये अथवा अन्य कारणों से प्राणत्याग मे हिचकिचाहट नहीं की । 
जैनियो के सथारे के विधान का उदाहरण अत्यन्त शानदार है। जब मनुष्य 
यह अनुभव करे कि मेरी जीवनशक्ति लगभग समाप्ति पर हे तब वह सल्लेखना 
कर जीवन भर के उचित अनुचित कार्यों का पर्यवेक्षण करके जीवन तथा मृत्यु 
की आकाक्षा के बगैर सब कुछ त्याग देता है। भोजनादि नही करता, यह मृत्यु 
का वरण है, कि बिना किसो हिचकिचाहट के वर्तमान कठोर तथ्य को स्वीकार 
करना है । काफी समय पृ की महिलाओ की, राजपूत महिलाओ की “जौहर 
प्रथा. पीरता की हृष्टि से अनुषम मिसाल है। जब राजपूत महिला अपने 
पति की युद्ध प्र परास्त होते देखती और उसे युद्ध विजेय की कोई आशा नहीं 
रहती तब वह स्वयं चिता मे आग लगाकर स्वय भस्म हो जाती थी । सत्ती 
प्रथा में भी महिला अपने पति क॑ साथ ही प्राणों का उत्तर्ग कर देती थी, 
काशी करबत' की प्रथा भी हमारे देश में रही। उपरोक्त उदाहरणो से यह 


भली भाति प्रकट है कि मनृष्य ने स्वय के प्राणों का त्याग एक साधारण 
घटना समझी । 


जहाँ पर इस प्रकार के उदाहरण विद्यमान हो वहा पर आज के समाज 
के कल्याण के दावेदार राज्य ने मनुष्य को प्राणत्याग के अधिकार से वचित कर 
दिया, हालाकि कभी-कभी उसने अपनी सक्चित राष्ट्रीयता अथवा राजनीतिक 
स्वार्थ के लिये युद्ध धाषित होने पर सैनिक को युद्ध मे शत्र्‌ का प्राण लेने तथा 
आवश्यकता रोने पर स्वय का प्राण उत्सगे करना एक पवित्र कर्तव्य बतलाया | 
उसने समाज को व्यवस्थित चलाने क॑ नाम स्वय निर्मित कान द्वारा चाहे 


किसी मी विवशता के कारण ही आत्महत्या को निषिद्ध करारदे दिया । बेचारे 


जतुर्भ जायाम . अभाव पीडित मानव बेदना भर 


राज्य की शक्ति के यह तो परे था कि वह आत्महत्या सफल हो जाने पर 
सम्बन्धित मनुष्य को दण्डित करता किन्तु उसने असफलआत्मह॒त्या की दशा में 
मानव को दण्डित करने का विधान कर दिया। राज्य द्वारा निर्मित कानून 
का समर्थन कुछ धर्मशास्त्रों नेभी किया और उन्होने आत्महत्या को पाप 
बताया । यह बताया गया कि व्यक्ति एक अग है समष्टि का, इसलिये उसे 
समष्टि के हित में जीवित रहना चाहिये किन्तु राज्य तथा समाज ने व्यक्ति 
को जीवित रखने के उत्तरदायित्व को नही निबाह्ा । वास्तव में राज्य समाज- 
हित में व्यक्ति से उसे जीवित रहने तथा कार्यरत रहने की आशा रखता है 
तो उस पर यह भी जिम्मेदारी है कि वह उसे जीवित रहने के साधन जुटा दे, 
किन्तु आज की स्थिति यह है कि राज्य व्यक्ति को पीडित देखकर भी उसके 
अभाव की पूर्ति करना जरूरी नही समझता,उसकी भूख मिटाने की जिम्मेदारी नहीं 
लेता । जब कभी देश मे भुखमरी फंलती है तब राज्य के कर्ता-धर्ता शब्द जाल 
से अपने बचाव में कहते है कि अनाज तो देश मे है, किन्तु मनृष्य की शक्ति 
का हास हो गया इस कारण वह क्रय नही कर पा रहा है, अथवा भुखमरी के 
कारण घटित मृत्यु को अन्य कारणों के परिणाम स्वरूप सिद्ध कर देते हैं 
किन्तु राज्य ऐसी स्थिति उत्पन्न नही करता कि कोई व्यक्ति बुमुक्षित न रहे । 
राज्य भिक्षावृत्तिनिरोधक कानून बनाकर प्रगतिशील शासन का दावा कर 
सकता है किन्तु उसने क्या ऐसी परिस्थिति निर्माण कर दी है कि व्यक्ति को 
भिक्षा याचना की आवश्यकता नहीं रहे समाज भी मनुष्य को भूख से तडपता 
देख सकता है, जब तक मनुष्य ने प्राण त्याग नही किये तब तक उसकी उसे 
चिन्ता नहीं है किन्तु जैसे ही प्राण त्याग हुए कि वह कफन तथा दाहसस्कार 
के लिये समाज से चन्दा एकत्र करके दाहसस्कार का प्रबन्ध करेगा। 


वास्तव में राज्य तथा समाज यदि आत्महत्या को कानून द्वारा निषिद्ध 
मानता है, आत्महत्या को निराशाजनक मानता है तो उसका यह पवित्र कत्तंब्य 
है कि व्यक्ति के जीवन पालन का भी प्रबन्ध करे, आज के इस कल्याणकारी 
राज्य ४०४० $9॥० निर्माण के नारे के युग मे सद्भाव तथा भरभाव की खाई 
चौडी होती जारही है, उस खाई को पाटने मे अभी तक राज्य तथा समाज 
सफल नही हो सका, आज का भूखा मानव कवि के निम्न शब्दों मे अपनी वेदना 
व्यक्त करता है-- 

भूखे पेट वेशभक्ति सिखाने बालो । 
भूल इसान को गहार बना देतो है ॥ 


वास्तव में पेट का गड़ढा जब तक नभर जायतब तक मनुष्य को सामाजिक 


दद विचारों के नये आयाम 


जिम्मेदारी, पाप पुण्य का ख्याल नहीं रह सकता | इसलिये समाज विषमता 
तथा तज्जनित घृणा द्वेष के युग मे समानता, स्नेह तथा प्रेम के वातावरण 
निर्माण का महान कार्य राजनैतिक शक्ति के वगैर युगहृष्टा आचार्य बिनोवा भावे 
कर रहे है। भूखा मानव तो अनुभव करता है और ऊंचे स्वर में कहता है कि 
यदि आत्महत्या पाप है, सामाजिक जिम्मेदारी से पलायन है तो कोई हज नहीं 
किन्‍्त मेरे पेट का गड़ढ़ा पूरा नहीं हो रहा है इस कारण इस चिर निद्रा के 
अतिरिक्त मरा कोई साथी नहीं है, आखिर सामाजिक जिम्मेदारी निभाकर पुण्य 
लूटकर मुझे देवत्व प्राप्ठ होता हो तो मुझे स्वीकार नही है । मै तो इन्सान बने 
रहना चाहता हैं, इसलिये यह पाप भी मुझे कर लेने दो, वह कहता है--- 

मे कभी मंदिर मे चला जाता हूँ, 

कभी पूजा, कभो रोजा, कभी सिजदा किये जाता हूँ ॥ 

से क्यो इन्सान से देव न हो जाऊ, 

इसलिये कभी पाप भी कर लेता हूँ। 

वास्तव में मनृप्य आत्महत्या को पुण्य नहीं मानता, वह पलायनवादी भी 

नही हे, अपने प्राणो का त्याग स्वयं किसी उच्च आदर्श तथा सिद्धान्तों से प्रेरित 
होकर किया है, इस कारण पलायनवादिता तथा परिणामस्वरूप आत्महत्या से 
उसमे प्रेम नही है किन्नर वह देखता है कि राज्य तथा समाज एक तरफा जिम्में- 
दारी चाहता है तो उसे बेद होता है । राज्य व्यक्ति पर उसे जीवित रहते की 
जिम्मेदारो सौपता है किस्तु स्वयं जीवनयापन के साधन जुटाने तथा जीवित 
रखने डी जिम्मेदारी नहीं लता तो विवश होकर वह प्राणत्याग का अधिकार 
चाहता है । वह राज्य को सबोधन करके कहता हे-- 


तेरे कहने से हम जी रहे है, 
तेरे कहने से हम मर रहे हैं। 
अब तो तू सान जा जालिम, 
तेरे इशारों पर हम चल रहे हैं । 


किन्तू आज देश पर विपत्ति आई है, साम्राज्यविस्तारवादी चीन न हमारी 
मातृमूमि पर आक्रमण करके हमको चनौती दी है। उसी स्थिति में आज 
मानव अपने प्राणत्याग के अधिकार को नहीं चाहता । वह राष्ट्र की खातिर 
जीवित गहेकर खाट सेवा करना चाहता हे, चाहे उसे भूखे रहकर भी जीवित 
>हना पढ़ । यह वह अवश्य चाहता है कि राष्ट्र पर से जब विपत्ति समाप्त हो 
जाबे तब राज्य उपरिनिद्दिष्ट जिम्मेदारी को उठाकर मनुष्य को जीवित रहने 
के लिये जीवन-यापन के साधन जुटाने का कार्य सर्वप्रथम अपने हाथ मे ले । 6 


पर 
राष्ट्र भाषा तथा राष्ट्रीयता 
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सानव को अपने विचारो की अभिव्यक्ति के लिए भाषण का आश्रय लेना 
होता है इसलिये “भाषा” मानव की अपने विचार दूसरों तक पहुँचाने का 
माध्यम कहा जाता है । इस हृष्टि से यह आवश्यक है कि मनुष्य को अपने 
विचार जिन लोगो तक पहुँचाना है, वह भाषा से परिचित हो कि जिसमे 
विचार प्रदर्शित किये जा रहे हैं । यह एक सुनिश्चित तथ्य है कि हमारे देश 
की जनता में से बहुसख्य भाग “हिन्दी” से परिचित है, अंग्रेजी से नहीं। इस 
देश की आबादी में से १,२ प्रतिशत लोग ही अंग्रेजी से परिचित है, इस कारण 
बहुसखू्यक समाज पर अग्र॑ जी का लादा जाना न केवल अनुचित हे बल्कि पाप 
है । राष्ट्रपिता महात्मा गाँधीजी ने एक वार कहा था कि - 

“राष्ट्र भाषा राष्ट्र का जीवन है । बिना राष्ट्र भाषा वे! भारत पूर्ण स्वा- 
धीन नही माना जा सकता है। वह स्वतन्त्रता अधूरी रहेगी, इसलिए राष्ट्र- 
भाषा का सीखना सभी का परम कर्तव्य होना चाहिये। जो ऐसा नही करते 
वे अपने कतंव्य से पीछे रह जाते है ।” 

इसी विचार सारणि के अनुसरण में हमारे देश की विधान निर्मात्री परि- 
पद ने हिन्दी को राष्ट्र की भाषा घोषित की तथा शासकीय कामकाज मे अग्रे जी 
का स्थान हिन्दी ले सके इसलिए १५ वर्ष की समयावधि निश्चित की । इस 
समयावधि के पूर्ण होने के पूर्व ही राजनीति-विशारदो ने भाषा के प्रश्न को 
दूसरे हृष्टिकोण से देखना प्रारम्भ कर दिया । कुछ प्रदेश के राजनीतिक लोगो 
ने देश की अखण्डता का भय बताकर पूरे देश के लिए राष्ट्र भाषा हिन्दी का 
विरोध किया, परिणाम स्वरूप वातावरण बडा क्षुब्ध हो गया। और भारत 
शासन ने राज भाषा विधेयक पास कराकर हिन्दी को सम्पर्क भाषा कहा। 
उसके पश्चात्‌ कुछ राजनीति-विशारदों ने इसे काम चलाऊ भाषा कहा । 


४७ 


ध्र्द विचारों के नये आयास 


तात्पर्य यह है कि जिस उदात्त भावना से ओत-प्रोत विधान निर्मात्री परिषद ने 
उपरोक्त निश्चय किया तथा सारे देश ने उसे मान्यता दी वह उदात्त भावना 
पविन्न विचार कायम नही रह सके । आज भी शासकीय कामकाज अधिकतर 
पराई भाषा में ही चल रहा है । 

यह भी एक सुविदित तथ्य है कि सघ शासन अथवा राज्य शासन राष्ट्र 
भाषा हिन्दी को अपनाने में चाहे जितनी शिथिलता, लापरवाही बताये किन्तु 
देश की कोटि-कोटि जनता उसे अपना चुकी है। चाहे शासकीय अधिकारी 
उसे सम्पर्क भाषा के नाम से सबोधित करे चाहे काम चलाऊ किन्तु वह जन- 
जन के द्वारा अपना लेने के कारण “राष्ट्र भाषा” के महत्वपूर्ण पद पर प्रति- 
ष्ठित हो चुकी है। इस लम्बे चौडे देश मे हिमालय से लेकर कन्याकुमारी तक 
चले जाने पर हिन्दी के द्वारा कारोबार चलाया जा सकता है। इससे किसी 
प्रान्नीय भाषा का अहित होगा यह कल्पना ही आमूल गलत है। एक बार 
राष्ट्रपिता गाधी जी ने स्पष्ट शब्दों मे कहा था कि “प्रत्येक प्रान्त मे प्रान्तभाषा, 
सारे देश के पारम्परिक व्यवहार के लिए हिन्दी, तथा अन्तर्राष्ट्रीय उपयोग के 
लिये भग्रेजी का आव्टार उचित होगा ।” 


पंचम आयाम 


[| भगवान महाथोर 


(१) क्रान्तिदृत महावीर 
(२) महावीर का जीवन दर्शन 
(३) भगवान महावीर के जीवन का एक महत्वपूर्ण पहलू 
(४) अहिसा के अवतार भगवान महावीर 
(५) भगवान महावीर और उनकी अहिंसा 
(६) भगवान महावीर की अनेकात हृष्टि 
(७) भगवान महावीर और उनका समाजवाद 
(८) भगवान महावीर के प्रति एक सच्ची श्रद्धाजलि 
(६) महावीर जयती और हमारा दायित्त्व 
(१०) महावीर की २५ वी निर्वाण शताब्दी और हमारा धर्म 
(११) श्रमण सस्कृति के दो महापुरुष महावीर तथा बुद्ध 


१ 
ऋान्तिदृत महावीर 
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१. उहूं के एक प्रसिद्ध कवि ने किसी समय निम्न पक्तियों के द्वारा एक 
हढ-प्रतिश्ञ नवयुवक के हृदय की प्रतिज्ञा को व्यक्त किया था। उक्त नवयुवक के 
हृदय मे धारमिक तथा समाजिक क्षेत्र की भ्रात्तिमूिलक धारणाओ, अन्धविश्वास 
तथा विषमता के प्रति अत्यन्त असन्तोष व्याप्त था और फलस्वरूप उसके हृदय 
मे उक्त परिस्थितियो को परिवर्तित करने के लिए अत्यन्त वेग से विचार 
परिपक्व हो रहे थे, इसी कारण उक्त नवयुबक के हृदय के भावों को उर्दू का 
कवि निम्न शब्दों भे व्यक्त करता है -- 

कांम है मेरा बगावत नाम है सेरा शबाब । 
मेरा नारा इन्कलाबो, इन्कलाबो, इन्कलाब ॥ 

मेरा अनुमान है कि ढाई हजार वर्ष पूर्व चेत्र शुक्ला त्रयोदशी को इस विश्व 
में जिस महान व्यक्ति का अवतरण हुआ इस महान व्यक्ति के हृदय में युवावस्था 
प्राप्त होने पर इसी प्रकार के विचार चल रहे थे । भगवान महावीर का जन्म 
बिहार राज्यान्तरगत वैशाली नामक स्थान पर ईसा से छ. शताब्दी पूर्व हुआ । 
भगवान महावी रक्षत्रिय कुल में उत्पन्न हुए थे तथा उनका वश ज्ञता-बश के नाम 
से प्रसिद्ध था। वेशाली वज्जियो की राजधानी थी, भगवान महावीर के पिता 
सिद्धाय॑ वैशाली के राजा थे, किन्तु तत्कालीन राज्य व्यवस्था निर्वाचित गण- 
प्रतिनिधियों के द्वारा होती थी जिसमे राजा को हस्तक्षेप का अधिकार नाम- 
मात्र का था । उस समय की धामिक तथा सामाजिक परिस्थिति इस प्रकार की 
हो चुकी थी कि जिसमे आमूल परिवर्तन की आवश्यकता प्रतीत होती थी । 
धर्म के नाम पर ढोगर का व्यवहार होता था। धर्म धामिक रूढ़ियों का पर्याय- 
बाची शब्दसात्र होता, धर्म के नाम पर हिंसा का ताण्डव होता था, मनुष्य- 
मनुष्य मे भेद-भाव होता था, विशिष्ट जाति में उत्पन्न व्यक्तियों को सामाजिक 
समानता का दर्जा प्रप्त नही था । शूद्र वर्ण मे उत्पन्त व्यक्ति को धर्मशास्त्र के 


श्र 


६२ विचारो के नये आयाम 


पठन-पाठन का अधिकार नहीं था | महिलाओ को पुरुषों से निम्नकोटि का 
समझा जाता था। इस प्रकार की धार्मिक व सामाजिक परिस्थिति को देखकर 
उनके प्रति विद्रोह की भावता निश्चय रूप से युवक महावीर के हृदय में जागृत 
हुई और इसी कारण उन्होने अपनी पूर्ण यौवनावस्था में (३० वर्ष की आयु 
में ही) सामाजिक विषमता, सामाजिक अन्याय तथा अन्ध विश्वास को समाप्त 
करने के लिए विद्रोह की भावना को लेकर एक सन्यासी के रूप में जीवन 
प्रारम्भ किया, इसमे सन्देह नही कि भगवान महावीर का हृदय उस समय की 
परिस्थित को लेकर विह्वंल हो रहा थां और इसीलिये उन्होंने विषमता,अन्याय 
तथा अन्धविश्वास को समाप्त करने के लिए धर्मंयुद्ध करने का निश्चय किया । 


(२) इसमे सम्देह नहीं कि किसी भी कार्य में सफलता प्राप्त करने के 
लिये माघना की आवश्यकता है। तपस्या तथा साधना के बिना कार्य की 
सफलता की आशा उचित नहीं होती ओर इसी कारण भगवान महावीर ने 
साधक रूप में जीवन प्रारम्भ किया। बारह वर्ष तक भयानक कष्टो 
को सहन करते हुए यत्र-तत्र विचरण करते रहे । इस बारह वर्षीय साधक 
जीवन में जिन कष्टा-परिश्रमो को सहन किया उसका वर्णन लेखनी द्वारा सम्भव 
नहीं है भयानक उपसर्ग होते हुए भी अपनी लक्ष्य साधना में विचलितता नही 
आने दी । अचल व अटल रूप से वीरतापूर्वंक सहन करते रहे । इस साधना- 
काल मे उन्होंने कभी उपदेश नहीं दिया, साधना के रूप में जो तपस्या की, 
उसके परिणामस्वरूप उन्हे सर्वोच्च ज्ञान $फ््ञाथाल थाहाएा। श्राष्त 
हुआ । 


(३) स्वाच्च ज्ञान-प्राप्ति के पश्चात भगवान महावीर ने अपने शेष 
जीवन-भर धारमिक अन्धविश्वास, सामाजिक विषमता व अन्याय को समाप्त 
करने का विश्य को सन्देश दिया है। उन्होने स्पष्ट रूप से बताया कि धम्मं 
आत्मा का विषय है ओर रूढि से सर्वंथा भिन्न है, उन्होंने अहिसा जगत-कल्याण 
का एक मात्र मार्ग निरूपित किया । उन्होने अहिंसा के सम्बन्ध में संक्षिप्त मे 
एक सूत्र में अनुपम सिद्धान्त प्रतिपादित किया “आत्मन प्रतिकूलानि परेबाम्‌ 
ने समाचर॑ंत्‌” जो काये तुम्हारी आत्मा को पसन्द नहीं उसका आचरण अन्य 
के प्रति न करो । वास्तव मे उन्होने बताया कि अहिसा वीरता-सूचक सिद्धान्त 
है, कायर व्यक्ति अहिसा का पालन तहीं कर सकता है, भगवान महावीर की 
अहिसा च॒तुमु खी थी, जहाँ उन्होने आचार में अनेकान्त तथा वाणी से स्थाद- 
बाद सिद्धान्त का निरूपण किया वहाँ आशिक क्षेत्र की विषमता की हृष्टि से 
अपरिग्रह तथा सीमित परिग्रह का उपदेश भी दिया । उन्होने स्पष्ट रूप से 


पंचस आयास फाम्तिदृत सहावोर धरे 


सामाजिक-समता का सिद्धान्त निरूपित करके भलुष्य के भेद को कृत्रिम 
बताया, इसी प्रकार शूद्र तथा महिलाओ के प्रति व्यवहार में समानता की 
आवश्यकता बताई । तात्पर् यह है कि उन्होंने जिन सिद्धान्ती का निरूपण 
किया वे मनुष्य-समाज के लिए अनुपम थे और इसी कारण भगवान महावीर 
मानवता के उद्धार के रूप में विश्व भे “आ चन्द्र दिवाकरौ” स्मरण किये 
जायेंगे । 

(४) सन्‌ १९५६ मार्च में नेपाल यात्रा के समय वेशाली (भगवान महा- 
वीर के जन्म स्थान) के पवित्र स्थान का दर्शन करने का सोभाग्य मुझे मिला । 
उस पवित्र स्थान को देख मैं गदगद हुआ । और मुझे सहसा हिन्दी के कवि 
की निम्न पक्तियाँ स्मरण हो आई ओर मैं उन्हें बडी देर तक गुनगुनाता 
रहा । 

बेशाली गण का प्रतिपालक, गण का आदि विधाता, 
जिसे ढूढढ़ता आज देश उस प्रजातन्त्र को माता। 
रुको, एक क्षण पथ्चिक यहाँ मिट्टी को शीश नवाओ, 
राज समाधि फी सिद्धियो पर फूल चढ़ाते जाओ। 


क्योकि 


सुना यहीं उत्पन्न हुआ था किसी समय वह राजकुमार, 
त्याग दिये थे जिसने जग के भोग बिलास साज श्रृंगार । 
जिसके निसेल जेन धर्म का, देश-देश में हुआ प्रचार, 
तोथंकर जिस महावीर के यश, अब भी गाता ससार । 
है पवित्रता भरो हुई इस विमल भूमि के कण-कण मे, 
मत कह क्या-क्या हुआ अरे वेशाली के आगन से । 


घ्‌ 
महावीर का जीवन-दर्शन 
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विश्व के जितन भहापुरुष हुए है उनम 'महावीर' का एक विशिष्ट स्थान है । 
यह महावीर की विशेषता थी कि उन्होंने विश्व का यह अमोपष मत्र प्रदान किया 
कि जिसके द्वारा मनुष्य परमात्मत्व प्राप्त कर सकता है | उन्होंने मानव समाज 
को उसकी शक्ति का परिचय कराकर कहा किआत्मा ही महात्मा तथा परमात्मा 
बन सकती है । आत्मा जितने भले कर्म करेगी उतनी ही अधिक स्वच्छ, निर्मल, 
बनकर महान हा सकती है और जब महान आत्मा अपने भले अथवा बुरे कर्मों 
का नाश कर देंगी तब वह परमात्मा हो जावेगी । किन्तु हमने महावीर तथा 
उनके सहृश अन्य महान पुरुषों को भगवान बताकर उन्हें मानव समाज से इतना 
दूर कर दिया कि कभी-कभी मानव सम्राज निराश होकर अनुभव करता है कि 
वह भगवान सहणश नहीं हो सकता और उनका उपदिष्ट पथ साधारण मानव 
के लिये अगम्य है तथा उसका यथावत अनुकरण असम्भव है । मै जानता हैँ कि 
प्राचीन धर्म ग्रन्थों से महावीर को 'भगवान' शब्द से अलकृत किया गया है 
किन्तु मुझे वह स्थल भी स्मरण हैं जहा पर महावीर को प्राचीन धर्म ग्रन्थों मे 
'महपा' महात्मा शब्द स सम्बोधित किया गया हैं । बहरहाल में अनुभव करता 
हूँ कि यदि महावीर को हम भगवान के स्थान पर महात्मा ही मान कर चलते 
तो शायद मानव समाज उपदेशित मागे का सहज अनुकरण करता । इसमे सन्देह 
नहीं ऐ कि हम धर्म अथवा महावीर द्वारा उपदिष्ट मांगे को केवल स्थल वथा 
समय विशेष के लिये अनुकरणीय मानें तो यह उचित नहीं हैं। जो धर्म मानव 
जीवन को नहीं छूता उस धम को धमं नही कहा जा सकता । वास्तव मे धर्म 
तो हमारे जीवन के प्रत्येक पहलू को प्रभावित करता है क्योकि हमार धर्म 
ग्रन्थ में धम की व्याख्या ही वस्तु का स्वभाव बताई गई है । ऐसी दशा से यह 
कैसे सभव है कि आत्मा का स्वभाव धर्म होते हुए भी यह “धरम” को स्थल 
तथा समय विशष को छोडकर शेष स्थल व समय के लिये धर्म का परित्याग 


द्र्ड 
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कर दे । मानव की आत्मा का स्वभाव “धर्म ही होने के कारण आत्मा “धर्म 
का परित्याग एक क्षण के लिये नही कर सकती और यह भी सभव नहीं है 
कि एक आत्मा का कोई विशेष धर्म हो और उससे भिन्‍न अन्य आत्मा का कोई 
भिन्‍न धर्म हो । 

मानव समाज का केवल एक ही “धर्म” था, है और रहेगा । और उसको 
“आत्म धर्म” कहा जा सकता है । पूर्व में इसी “आत्म धर्म” के नाम से हमारी 
धर्म सस्थाये कार्य करती थी । पश्चात्‌ किन्ही कारणों से धर्मों के नामकरण कर 
दिये गये हो । “धर्म” वास्तव में आत्मा को भला बनाने, ऊँचा उठाने के मार्ग 
का ही तो दूसरा नाम है--- धारणात्त धर्ममित्याहुः धर्मों धारयति प्रजा ” ऐसी 
दशा में धर्म “सर्वोदय तीर्थ” का प्रतीक हो सकता है। यदि मानव समाज 
अपने मताग्रह तथा पूर्वग्रह को छोडकर सर्वोदिय तीर्थरूप धर्म का अनुकरण करे 
तो निश्चयरूप से महावीर सहश बन सकता है । हम बाल, युवा साधक सिद्ध 
महावीर के जीवन से अतिणयोक्ति पूर्ण घटनाओ को कम करके उसे अपने 
समक्ष रखें तो निश्चय ही हम उसी ऊँचाई पर पहुँच सकते है जिस पर महा- 
बीर पहुँचे थे । अतिशयोक्ति का मिश्रण चाहे किसी कारण से किया गया हो 
पर उसने, महावीर सहश बनाने के लक्ष्य को असभव बना दिया है। हम 
समझने लगे-कि महावीर तो हिमालय की गौरीशकर चोटी पर है और हम भूमि 
के निम्नतम भाग मे । हम इस ऊ चाई पर नही पहुँच सकते । जब किट [वास्त विकता 
यह थी कि महावीर ने यामान्य जीवन से साधना के द्वारा अपना विकास किया 
और परसमात्मत्व की प्राप्ति की। हम महावीर के शुभ जन्म दिवस पर इस 
दिशा में गम्भीर विचार करके उत्तकी तरह बनने का प्रयत्न करें । 


रे 


भगवान मह॒वीर के जीवन का एक महत्वपूर्ण पहलू 
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आज से लगभग २५०० वर्ष पृ केवल भारतवर्ष में ही नहीं, विश्व मे 
त_सी स्थिति हा गई थी कि जिसके निराकरण के लिए किसी महा9ुरुष के 
अवतरित होने क्री आवश्यकता अनुभव हो रही थी। हमारी इस पुण्यभूमि 
की परिस्थिति को ही लें तो यहा की जनसा में घामिक अध-विश्वास, बौद्धिक 
दायता व्याप्त हो रही थी । धर्म के स्थान पर केवल रूढ़ि के परिपालन पर 
तत्काजीन तैथाकबित धामिक वर्ग जोर दंगा था। धर्म के हृदय व उसकी 
आत्मा का कही पता ने था। यही नहीं अपितु धामिक प्रश्नी के बारे में शका 
उत्पन्न करता या उसके समाधान की जिज्ञासा का सवाल ही नहीं था । 
बर्णाश्रम के नाम पर जातीय उच्च नीच का प्रश्न समाज में असमानता, 
विपमता उत्पन्न कर रहा था। नारी जाति की स्थिति पुरुष के समकक्ष न 
मानी जाकर उसको पुरुष की सम्पत्ति मान ली जाती थी। दास-प्रथा का 
अस्तित्व था । ये सत्र अत्याचार, धर्म के नाम पर चलाय जा रहे थे । ऐसे 
समय म बिहार में एक महापुरुष ने चत्रशुक्ला १३ को इस विश्व में पदार्पण 
किया ।$इस महापुरुष को “वर्धमान' नाम से अभिपिक्त किया गया। किन्तु 
अत्यन्त साहसपूर्ण कार्य के कारण “महावीर” के नाम से पहचाने गये । महा- 
पुर्ष का शैशवकाल बीत गया पर यौवन काल म जैसे इस महापुरुष ने पैर 
रखा उसके हृदय म॑ तत्कालीन सामाजिक व्यवस्था, उससे उत्पन्न अन्याय, 
क्षत्याचार के प्रति विद्रोह की भावगा जाग गई । मेरा अनुमान हे कि उद्द के 
ए+ कवि के शब्दों में व्यक्त विचार इस महापुरुष के अन्तरतम मे हिलोरें ले 
र्हंथ न 

खजर चले किसी पर तडपता है मेरा दिल । 
कि सारे जहां का दर्द मेरे जिगर में है ।। 


प्‌ 
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वास्तव में यदि हम इस महापुरुष के जीवन पर हृष्टिपात करें तो हमको 
यह स्पष्ट आभास होगा कि उसने सारे ससार का दर्द अपने हृदय मे समेट कर 
समस्त प्राणी जगत का कल्याण करने, कल्याण का मार्ग बताने का निश्चय 
किया था। वह सारी व्यवस्था मे आमूल-चूल परिवर्तन चाहते थे ताकि समाज 
में व्याप्त बन्याय अत्याचार का अत हो सके । जैसाकि उद्दू के एक दुसरे कवि 
ने कहा था, उनके हृदय तथा वाणी पर यह भाव अकित हो रहे थे : - 


काम है मेरा बगावत, नाम है सेरा शवाब । 
इन्कलाबो, इन्कलाबों, इन्कलाबो, इन्कलाब ।॥। 


फिर भी यह महापुरुष क्राति का केवल नारा देने या तारा लगाने बाला 
नहीं था। वह युवक था, विद्रोह करना चाहता था किन्तु जब तक वह अपने 
जीवन में साधना, तप के द्वारा तेजस्विता न ले आवे, अपना आचरण अपनी 
वाणी के अनुकूल न करलें। तात्पयं यह है कि जब तक वह साधना के चरम 
शिखर पर पहुँचकर सारे प्राणी जगत के प्रति “समत्व योग” की प्राप्ति न 
करने तब तक वह केवल भाषण उपदेश देकर इस २०वीं सदी की भाषा में 
मार्ग दर्शन देता या आन्दोलन चलाना नही चाहते थे । वहूं आज का मनुष्य 
नही था जो स्वय के आचरण के प्रति दुलंध्य रखकर केवल समाज की क्रान्ति 
की बात कहता है, वैचारिक अपरिपक्वता में ही मार्गदर्शन देने, आन्दोलन 
चलाने की बात सोचता है। उस महापुरुष ने मन, वाणी, शरीर की एक- 
वाक्यता, जब तक प्राप्त न हो तब तक कोई भाषण उपदेश तन देने का निश्चय 
किया । जब तक साधना चरम शिखर पर न पहुंची, उससे पूर्णता प्राप्त नही 
की, तब तक मौन रखा । पूर्णता प्राप्त होने के साथ ही उसने आजीवन समाज 
के कल्याण का मार्ग बताया । जब उसने देखा कि उनके परूवंवर्ती तीर्थंकर भगवान 
पाश्वेनाथ द्वारा उपदिष्ट चातुर्याम मे सशोधन की आवश्यकता है तब उसमे 
सशोधन करने म॑ हिंचकिचाहट नहीं की । तात्पयं यह है कि श्रमण परम्परा 
हो, चाहे अन्य, जैसे विचार मे उन्हे युग बाह्यता नजर आई उसने परिवर्तन 
किया । भगवान महावीर की परम्परा के गौतम गंणधर ने परस्पर मौहार्दपूर्ण 
वातावरण मे चर्चा करके सामञ्जस्य का मार्ग प्रशस्त किया। इस परस्पर 
चर्चा का विवरण अलकारपूर्ण साहित्यिक भाषा में “उत्तराध्ययन सूत्र में 
उपलब्ध है । भगवान महावीर ने अपने जीवन में धार्मिक अन्ध-विश्वास, 
बौद्धिकदासता, सामाजिक अन्याय, अत्याचार, विषमता के विरुद्ध क्रान्ति का 
शखनाद किया, क्रान्ति के लिए अनवस्त रूप से कष्ट सहन किया । भगवान 
महावीर का सारा जीवन विश्व के लिए अनुकरणीय है, शिक्षा प्रद है। यदि 
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हम इस महावीर जयन्ती के उपलक्ष्य मे केवल एक ही शिक्षा ग्रहण करके 
निश्चय कर ले कि जब तक हमसे वैचारिक परिपक्वता या, साधना का तेज 
नही होगा तब तक हम भाषण नही देंगे, त आन्दोलन चलावेगरे, वाणी का सयम 
ग्खकर केवल ऐसा नेतृत्व देंगे, जो हमारी कृति के अनुकूल होगा, तो मेरा 
अनुमान है कि आज के वातावरण में जो उच्छु खलता, अनुशासनहीनता, 
अव्यवस्था हो गई है उस पर स्वय अकुश लग जायेगा । आज का युवक नेतृत्व 
मे जब कृति तथा वाणी में अन्तर देखता है तो उसकी आस्था डगमगा जाती 
है । वास्तव में आज का नेतृत्व “वाणी का सयम' भूल गया है, भाषणों का 
प्रवाह है जबकि उदू के एक कवि के शब्दों मे यह होना था कि मनुष्य -- 
कहे इन्सान एक, जब सुनले दो । 
कि हक ने जबात एक दी कान दो | 
प्रकृति ने सुनने का माध्यम शरीर में दो लथा बोलने का माध्यम एक 
देकार अप्रत्यक्ष रूप से यह सकेत किया है कि मनुष्य आधक सुने, कम 
बाले, मितभाषी रहें। मैं कभी-कभी देखता हूँ कि जाज वे युग मे सुनाने वाले 
को 'वक्‍ता को' अपनी बात कहने की अधिक चिता है, जबकि श्रोता की 
इच्छा सुलने की कम है । यह विडम्बना है। थोवा के हृदय में वक्ता के प्रति 
आदर समव।। | नहीं है तब तक वक्‍तृत्व एक वाणी का अयाचित प्रवाह 
है। जैन आचार्यों ने श्रावक के २१ गुणों मे “मितभाषिता” का इसी कारण 
विधान किया था | एक कवि के शब्दो मे -- 
जीवन चरित महापुरुषो के हमे नसोहत करते है। 
हम भो अपना जोवन स्वच्छ रम्य कर सकते है ! 
भगवान महावीर का सम्पूण जीवन त्याग, तपस्या, कष्ट सहन, परोपका र 
की भावना से परिपूर्ण था। इसीलिए साहित्यकार, कवि आदि ने उनकी 
प्रशसा में अपनी रचनाएँ करके श्रद्धाजलिपा अपित की है -- 
सुना, यहीं उत्पन्न हुआ था किसी समय यह राजकुमार । 
त्याग दिये थे जिसने सब के भोग विलास, साज श्रूगार ॥ 
जिसके जैन धमम का देश में हुआ प्रचार । 
तोर्थंकर जिस महावीर के यश गाता अब भो ससार ॥ 
है पवित्रता भरी हुई इस विमल भूमि के कण-कण मे । 
सत्‌ कह क्या-क्या हुआ, इस वेशाली के आन में ॥ 
क्या देश का नेतृत्व भगवान महावीर के जीवन के एक पहलू “वाणी 
सयम” में यथा शक्ति शिक्षा प्राप्त करके स्वय तथा देश की जनता को लाभ 
पहुँचाने की बात सोचेगा । 
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महात्मा ईसा के छह सौ वर्ष पू्वे अर्थात्‌ आज से लगभग २५०० वर्ष पूर्व 
आज ही चंत्र शुक्ला त्रयोदशी के शुभ दिवस उत्तराफाल्गुनी नक्षत्र मे 
आधुनिक बिहार राज्य तत्कालीन विदेह देश की राजधानी वैशाली नगरी मे 
अहिसा के अवतार भगवान्‌ महाबीर का जन्म हुआ था । 
भगवान्‌ महावीर का लालन-पालन अत्यन्त लाड प्यार से हुआ । बाल्यकाल 
में उन्होंने कई साहसिक कार्य किये । एक बार उन्होने वृक्ष की जड़ मे लिपटे 
विकराल सर्प को देखा वह फुफककार रहा था। उनके साथी भागे किन्तु वे 
अटल खडे रहे और पश्चात्‌ सर्प को हाथ से पकडकर दूर फेंक दिया । इस 
प्रकार के साहसिक कार्यों के कारण उन्हे “महावीर के नाम से भी पुकारा 
जाने लगा । भगवान महावीर की शिक्षा सुव्यवस्थित ढग से हुई जिसमे उन्होंने 
असाधारण बुद्धि का परिचय दिया । अध्यापक उनके सूविचास्पूर्ण उत्तरो से 
सन्तुष्ट रहते थे । उन्होने बात्यावस्था मे ही साहित्य, व्याकरण आदि विविध 
विषयो का अभ्ययन कर लिया था | 
भगवात्‌ महावीर ने ३० वर्ष तक सासारक जीवन व्यतीत किया, 
तथा इस काल मे उन्होने तत्कालीन सामाजिक परिरिथतियो का गहन अध्ययन 
किथा और उन्होंने इस सारी स्थित्ति के पीछे जन-साधारण का अज्ञान पाया । 
उन्होने अनुभव किया कि लोग अपनी जिद्दा-लोलुपता के लिये जीव-हिसा कर 
रहे है, अत उन्होंने जगत की मिथ्या धारणाओ का उन्मूलन करके मानव को 
अशान की गति से उबारकर जगत को कल्याण का मार्ग बतलाने तथा वास्त- 
विक धर्म की स्थापना करने का निश्चय किया । इस प्रकार अपनी ३० वर्ष 
की आयु में वे समस्त ऐश्वर्य, सम्पत्ति, कुटुम्बर तथा बन्धु-बान्धवों को छीडकर 
प्रवज्या लेकर एकान्त आत्म-साधना को निकल पड़े । उन्होने क्षत्रिय कुण्ड ग्राम 


हद 
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के बाहर उद्यान मे जाकर एंच-मुप्टि केशलोच किया तथा श्रमणत्व दीक्षा 
अगीकार की । उनन्‍्होंते निश्चय किया कि किसी प्रकार की विध्न-बाधा, उप- 
सर्ग आदि के होते हुए भी आत्म-साधना से विचलित न होऊगा तथा धीरता 
पूवेक क्षमा-भाव से प्रत्येक परिष्ठ सहन करता रहूँगा। उक्त निश्चय के 
परिणामस्वरूप भगवान ने १२ वर्ष तक अपने साधक-जीवन में बहुत ही भयकर 
क्प्टो को शान्ति से सहन किया । सुख-दु ख आत्मा के शुभ-अशुभ कर्मों का 
फल होता ह । अत उन्होंने आत्मा के शुभा-शुभ कर्मो को नष्ट करने के लिए 
एक धर्म युद्ध प्रारम्भ किया । इस धर्मं-युद्ध मे वे एक बीर योद्धा की तरह 
परिव्राजक के रूप म एक स्थान से दूसरे स्थान पर विचरण करने लगे । इस 
प्रकार के जीवन में उन्हें अनेक प्रकार के परिपह्ठ उपसर्ग आदि भयानक कष्टो 
को सहन करना पडा । विशेष रूप से लाढप्रदेश में भगवान्‌ को अत्यधिक 
वाट उठाना पड़ा । यह प्रदेश एक प्रकार से अनाय॑प्रदेश माना जाता था। 
हसके निवासी स्वभाव के कर परिणामों थे | वे भगवान्‌ पर कुत्ते छोड दिया 
करते थ । भगवान्‌ किमी ग्राम में जाते तो अज्ञान वश उन्हे गुप्तवर अथवा 
चोर समझकर रस्सी से बाध देते थे । किन्तु महावीर ने अत्यन्त निर्मयता से 
उक्त परिपहों को सहन किया । एक वार महावीर ध्यानमग्त थे । एक ग्वाला 
वहा आया, उसने अपने वैलो को पास ही छोड दिया और चला गया | जब 
बंद वापस आया तब उसे बैल नहीं दिखाई दिये । फलत उसने महावीर से 
पूछा किल्तु भगवान्‌ के उस समय मौन ब्रत होन के कारण उत्तर न दे सके। 
खाला ने खुद होकर उनके कानो में लकडी की कीलें ठोक दी । इससे भगवान 
को असह्य वेदना हुई किन्तु उन्होंने उसे शान्त भाव से सहन किया | इस 
प्रकार १२ वर्ष की साधना के पश्चात्‌ भगवान महावीर को जुम्भीय ग्राम के 
बाहर ऋजुवालिका नदी क तंट पर एक खेत में शाल वृक्ष के नोचे ध्यानमग्न 
अवस्धा में आताबोध हुआ तथा सर्वोच्च ज्ञान की प्राप्ति हुई जिससे विश्व के 
कल्याण का मांगे हृष्टिगोचर हुआ । ऐसे ज्ञान को जैन शास्त्रों मे "कंबल ज्ञान" 
की सज्ञा दी गई हे । 

भगवान्‌ महावीर ने अपनी आत्म-साधना के १२ वर्षीस काल में कोई 
उपदेश नहीं दिया। वे अविरत तपस्या में लीन रहते थे । जब भगवान को 
केवल ज्ञान की प्राप्ति हो गई तब उन्होंने ससार को वास्तविक सुख धो 
कल्याण का मांग बतलाना प्रारम्भ किया। उन्होने-ससार को अहिसा का मुल 
मस्त्र दिया और उसे ही जगत्‌-कल्याण का एक मात्र मार्ग बतलाया । उन्होने 
अपने जीवन में अनुभव किया कि ससार का प्रत्येक प्राणी जीवन चाहता है । 
मृत्यु किसी को प्रिय नही है । इस कारण अहिसा को उन्होंने अपने उपदेशों मे 
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सर्वोच्च स्थान दिया । “जीवो जीवस्य भोजनम्‌” के घातक सिद्धान्त के स्थान 
पर “जियो और जीने दो” के सिद्धान्त की प्रतिष्ठा की । उन्होंने स्पष्ट रूप 
से बताया कि यज्ञ-याग आदि में धर्म के नाम पर अन्धश्नद्धा के वशीभूत जीव- 
हिंसा की जाती है। वह वास्तव में हिसा ही है। हिंसा से धर्म का किसी 
प्रकार सम्बन्ध नहीं हो सकता है। उनका कथन था कि अहिंसा का सिद्धान्त 
वीरता-सूचक है। कायरता-मुचक कदापि नहीं। कायर व्यक्ति अहिंसक नहीं 
हो सकता, जो व्यक्ति वीरतापूर्वक अपने जीवन का उत्सर्ग कर सकता है बही 
अहिंसक हो सकता है। भय के कारण अहिंसक होने का ढोग वास्तव मे 
कायरता है । इसीप्रकार अहिसा के सिद्धान्तो का प्रयोग केवल व्यक्तिगत 
जीवन में ही नही, अपितु सामाजिक तथा सामूहिक जीवन में भी किया जा 
सकता है । उन्होने एक स्थान पर कहा था कि -- 


ज॑ एग जाणई से सब्ब जाणई । 
जे सठव जाणई से एयगं जाणई॥। 

उपरोक्त सूत्र में भगवान ने व्यप्टि एवं समणप्टि का अन्योन्याश्रय सम्बन्ध 
देर्शाया हैं। वाम्तव में व्यक्ति समाज का ही एक घटक है। समाज के बिना 
व्यक्ति का प्रथक्‌ अस्तित्व नही हो सकता । इस प्रकार भगवान्‌ महावीर द्वारा 
प्रतिपादित अहिसा केवल व्यक्तिपरक नहीं अपितु सामाजिक भी है। सक्षिप्त में 
इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया कि जो कार्य प्रवृत्ति अपने को उचित नहीं 
लगती उसी प्रकार की प्रवृत्ति तुम अन्य के प्रति मत करो । भगवान्‌ महाबीर 
का अहिसा का उपदेश केवल मनुप्य अथवा पशु-पक्षियो तक ही सीमित नही 
था अपितु जिन वस्तुओं में प्राण-संचार हो सकता है अथवा प्राण-सचार होने 
की सम्भावना है उन सब को प्राणी की परिभाषा में सम्मिलित कर लिया 
गया । इस प्रकार उन्होंने अहिसा को अत्यन्त व्यापक रूप में समार के सम्मुख 
प्रस्तुत किया । 

भगवान्‌ महावीर ने अहिसा को केवल एक नकारात्मक सिद्धान्त नही 
बताया अपितु उन्होने प्राणिमात्र के हृदय मे करुणा, दया आदि का सचार 
किया । अहिसा के सिद्धान्त के पालन के लिए केवल प्राणी का प्राण-हरण ही 
ने किया जाना पर्याप्त नहीं है अपितृ प्राणीमात्र के लिए हृदय मे करुणा, दया 
का होना भी आवश्यक है । 

भगवान्‌ महावीर ने अहिंसा के साथ-साथ सामाजिक समता की ओर ध्यान 
देकर सामाजिक न्याय स्थापित किया । यह तथ्य है कि भगवान्‌ महावीर के 
समय में ऊँच-नीच वर्ण का अभिमान चरम सीमा पर था। अहिंसा को सामु- 
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हिंक रूप देने के लिए उन्होंने अपने उपदेशों मे समता की ओर विशेष जोर 
दिया । उनका कहना था कि जब तक समाज मे ऊँच-नीच, छोटे-बडे, धनी- 
निर्धन आदि की विषमता विद्यमान है हम अहिंसक नहीं हो सकते । वर्णाश्षम 
धर्म की स्थापना प्राचीन काल में कार्य-विभाजन के आधार पर की गई थी । 
किन्तु कालान्तर में उक्त व्यवस्था का आधार केवल जन्म-गत माना जाने लगा। 
और इस कारण समाज मे जातिमद, कुलमद का आविर्भाव हुआ | भगवान्‌ 
महाबीर ने आठ प्रकार के अहकार को वर्जित बतलाया जिसमे जाति-मद एब 
बुद्धिमद का भी समावेश था। उन्होंने प्रतिपादन किया क्रि प्रत्येक मनुष्य 
समान है चाहे वह किसी कुल में जन्मा हो । मनुष्य की महानता अथवा लघुता 
उसके कर्मों पर निर्भर है, भगवान की धमंसभा मे प्रत्येक प्रकार के व्यक्ति, 
जाति, कुल तथा वर्ण-भेद के बिना एकत्रित होते थे। जिनके साथ भेद- 
भाव का कोई व्यवहार न होता था । चाहे वह निम्नजाति तथा कुल मे ही 
क्यो न जन्मा हो । इतना हो नही उन्होने एक चाण्डाल को साधु जीवन की 
दीक्षा देकर आदर्श 3पस्थित कर दिया । उन्होने तत्कालीन विद्वानों की भाषा 
मस्कृत को त्यागकर जन-साधारण की भाषा मागधी एवं अर्धभागधी से उपदेश 
दिया जिसका जन साधारण पर अद्भुत प्रभाव पडा । 

भगवान्‌ महावीर ने बतलाया कि मनुष्य अपने कर्मों से ही नीच या उच्च 
अवस्था का प्राप्त कर सकता है। जा मनुष्य जितने शुभ कर्म करेगा उसकी 
आत्मा उतनी ही उच्च अवस्था को प्राप्त करेगी । जिस समय किसी प्राणी के 
शुभ-अशुभ कर्मो का क्षय हो जायगा तब बह आत्मा अत्यन्त शुद्ध निर्वाण 
अवस्था को प्राप्त होगो । जन-साधारण उस अवस्था को परमात्मा की जज्ञा 
देता है। वास्तव में इस सर्वोच्च अवस्था का नाम ही ईश्वरत्व है। तब इस 
प्रकार भगवान ने लगभग ३० वर्षों तक जगत्‌ को कल्याण-मार्ग बताकर अपने 
समस्त णुभ-अशुभ कर्मो का क्षय करके ७२ वर्ष की आयु में मोक्ष-पद प्राप्त 
किया और ससार के आवागमन से मुक्त हो गये । 


५, 
भगवान सहावोर और उनकी अहिसा 
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उर्दू के एक कवि ने ठीक कहा है -- 
बडी सुश्किल से पेदा एक वह आदसजात होता है । 
जो खुद आजाद, जिसका हर नफस आजाद होता है ॥ 

आज से लगभग २४५०० वर्ष पूर्व आधुनिक बिहार राज्यान्तगंत तत्कालीन 
मगध देश में एक ऐसे महापुरुष का जन्म हुआ था । जिसने मानव-जीवन का 
अन्तिम लक्ष्य 'मुक्ति' प्राप्त की । उस महापुरुष का नाम 'वद्ध मान' था किन्तु 
उसके जीवन में अमूतपूर्व साहस विद्यमान होने के कारण उनको 'महावीर' के 
नाम से अभिहित किया गया । 

ऐसे महापुरुषी की कडी मे, वर्तमान तीर्थकरो की सूची मे, सबसे प्रथम 
भगवान ऋषभदेव का नाम आता है चाहे आधुनिक इतिहासकारों ने भगवान 
ऋषभदेव का अस्तित्व स्वीकार न किया हो किन्तु यह तथ्य इतना सुनिश्चित 
है. कि उनकी गृुणगाथा जेन-साहित्य के अतिरिक्त वेदिक-साहित्य तथा अन्य 
प्राचीन भारतीय साहित्य मे वणित है। भगवान ऋषभदेव सारी आर्यजाति के 
उपास्य देव थे । यही कारण है कि उनकी मान्यता देश की प्राचीन जातियो मे 
अद्यापि प्रचलित है । उन्होंने मानव ज।ति को 'सभ्यता' का पाठ पढाया और 
नैतिक तथा धामिक नियम स्थिर किये । इनके पश्चात्‌ अन्य तीर्थंकरों का युग 
आता है । 

बाईसवें तीर्थंकर भगवान नेमिनाथ भारतवर्ष के उत्कृष्ट राजनीतिज्ञ तथा 
करमंयोगी श्रीकृष्ण के चचेरे भाई थे । उन्होने तत्कालीन क्षत्रिय-समाज में 
प्रचलित मांसाहार प्रथा के विरुद्ध अपने व्यक्तिगत सुखो को तिलाँजली देकर 
एक ऐसी आदर्श रीति से विद्रोह का शख फूका कि वह प्रथा उस समय नि शेष 
हो गई । यही कारण है कि आज काफी अधिक समय व्यतीत हो जाने पर भी 
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सोराप्ट्र में [जो भगवान नेमिनाथ का कार्यक्षेत्र रहा है) पशु-हिसा के विरुद्ध 
भाज भी घृणापूर्ण वातावरण है । उसके पश्चात्‌ भगवान पाश्वनाथ का युग 
आता है। उस समय देश में अविवेकपूर्ण हिसामिश्चित तपस्या (जिसमे केवल 
देहदमन ही होता था) के स्थान पर मानव-समाज को “विवेकपूर्ण अहिसक तप 
का संदेश दिया । उन्होंने बताया कि तप का उद्देश्य देहदमन' ही नहीं हैं 
अपित आत्मा का आध्यात्मिक विकास उसका उहं श्य है। तत्कालीन तापस- 
सप्रदाय के द्वारा प्रचलित लोकमूढ मान्यता के बजाय अधिक सस्कृत तथा 
'अधहिसक तपस्या' का मार्ग मानव जाति को बताया । कुछ विद्वान"इस मत के 
है कि देश में प्रचलित “नाथ-सप्रदाय' इन महापुरुषों के सदुपदेश से प्रभावित 
रहा ह और उक्त सम्प्रदाय ने भारतीय अध्यात्म को बहुत प्रेरणा दी है। 
भगवान पाए्वनाथ के २५० वर्ष पश्चात्‌ ही 'बर्ध मान' महावीर का अवतरण 
होता है । जिनकी शुभजन्मतिथि आगामी चैत्र शुक्ल त्रयोदशी है। श्रमण- 
ससस्‍्क्ृति में दोनों समकालीन महापुरुष भगवान महावीर तथा भगवान बुद्ध 
निश्चय रूप से भगवान पाश्व॑ंनाथ के “चातुर्याम धर्म से प्रभावित रहे है। 
भगवान महावीर के माता-पिता मगवान पाश्वेनाथ के अनुयायी ही थे । 
भगवान बुद्ध ने भी ज्ञान-लाभ प्राप्त करने के पूर्व जिन विभिन्न पथो को 
अगीकार किया उनमे 'निग्न न्थ मप्रदाय' भी था। यह निरविवाद है कि भगवान 
पाएवंनाथ का अनुयायी सम्प्रदाय ही 'निग्न॑स्थ सम्प्रदाय! कहा जाता था । 
पाठकों को यह जानकर आए्चरय होगा कि भगवान पाश्वेताथ तथा महावीर 
का उपदणश-सदश पूर्व में निग्नन्थ सप्रदाय के नाम से अभिहित था। किन्तु 
भगवान गरात्रीर के निर्वाण के लगभग ७५ वर्ष पश्चात्‌ निम्न न्य सप्रदाय का 
नाम “जैन” धर्म प्रारम्भ हा गया । आचार्य काका कालेलकर के शब्दों में -- 
 धर्मानन्दजी टस निश्चय पर पहुँच थे कि पाएवंनाथ के चातुयाम धर्म से 
ही बौद्ध और जैन थ दो धाराएँ निकली है । उनक। यह भी अभिप्राय था कि 
बौद्ध धम और जैन विचार-पद्धति की बुनियाद मे जो दार्शनिक जीवनहष्टि है 
उसे स्वीवार करने से ही समाजवाद और साम्यवाद कृतार्थ हो सकेंगे । और 
मानवजाति का कत्याण वारने की साधना आज के मानव के हाथ में आयेगी ९ 
(श्री धर्मान-द कोसाम्बी द्वारा लिखित भगवान बुद्ध की प्रस्तावना पृष्ठ 
छ्)। 
भगवान महावीर का समग्र जीवन तत्कालीन प्रचलित सामाजिक विषमता, 
धामिक अन्ध-विश्वास, अन्याय अत्याचार के विरुद्ध विद्रोह का जीवन था 
उनके लगभग ३० वर्ष के साधनामय जीवन मे उन्होंने अपने शरीर की ममता 
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छोडकर भयकर तप-साधना की । उसके परिणामस्वरूप उन्हें 'कैवल्य' लाभ 
हुआ और समाज को अपना सदेश देना प्रारम्भ किया। लगभग १२ वर्ष तक 
इस प्रकार मानवजाति मे अमृत वर्षा करते हुए निर्वाण प्राप्त किया एव मुक्त 
हो गये । 


यदि हम इन समस्त महापुरुषों के उपदेशो पर हृष्टिपात करें तो हमे इस 
परिणाम पर पहुँचना होगा कि समस्त उपदेश का सार अहिंसा था। समस्त 
महापुरुषो ने अपने उपदेश मे इस बात पर अत्यधिक जोर दिया कि मनुष्य 
किसी प्राणी को मन, वचन, काया से हानि न पहुँचावे, वध न करें, न किसी 
के द्वारा हानि पहुँचावे या वध करावे, न किसी हानि पहुँचाने वाले या वध 
करने का अनुमोदन करे । यदि हम ज॑न-साहित्य के प्रचीनतम ग्रन्थ “आचाराग 
सूत्र” के निम्न उद्धरण पर विचारें तो तथ्य की पुष्टि होगी । 


'से बेमि जे अइया, जे ये पड़पन्ना, जे थ आगमिस्सा अरतेहं ते सब्बे एव- 
माईक्खंति, एवं भासति, एवं पण्णाविति एवं परुविति-- 


सब्बे पाणा, सब्वे भूया, सब्बे जीवा, सब्बे सत्ता न हंतव्वा, न धातव्या, न 
अज्जावियव्वा, न॒ परियाएयव्वा, न उद्वेयव्या ।' 
आचाराम सूत्र प्र० श्रुत स्कन्ध ४ अ० १ उ० 
इसमे भी कोई सदेह नहीं कि यदि कोई मनुष्य किसी प्राणधारी को 
सामाजिक अथवा आर्थिक हृष्टि से शोषण करें तो वह भी हिसा कही जानी 
चाहिये । भगवान महावीर से पूर्व 'अहिसा' का रूप क्‍या था ? उसमे सामा- 
जिक आर्थिक शोषण भी हिंसा की परिभाषा मे शामिल किया था यह विद्वानों 
के लिये खोज का एक विषय है । आजकल जो जैन-साहित्य उपलब्ध है, वह 
अतिम तीर्थंकर भगवान महावीर द्वारा उपदेश के आधार पर गणघरो द्वारा 
निर्मित साहित्य हे। वह बहरहाल भगवान महावीर के पूर्व का कोई 
साहित्य (जैन) आज उपलब्ध नही इस कारण उक्त प्रश्न की खोज सरल नही 
है । किन्तु इतना निश्चित है कि “अहिंसा” का विकास जो भगवान महावीर 
के काल में हुआ वह अद्वितीय था । उन्होने केवल सामाजिक शोषण, आथिक 
शोषण को ही हिंसक नही माना अपितु वैचारिक हिंसा को भी त्याज्य माना। 
भगवान पाश्व॑ंनाथ के चातुर्थाम धर्म में पुरुष के लिये स्त्री 'परिग्रह माना 
जाता था और इसी कारण सभवत उसका समावेश “अपरिग्रह ह्रत मे कर 
लिया था । यह स्पष्ट है कि इसमे स्त्री का स्वतन्त्र अस्तित्व होने से इनकार 
किया गया था| किन्तु भगवान महावीर ने इस विचार के स्थान पर स्त्री का 
स्वत्तत्र अस्तित्व मानकर पाच महात्रतों की स्थापना की । 
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इसीप्रकार भगवान महावीर ने देखा कि विभिन्न विचारधाराओ 
का प्रतिनिधित्व करने वाले कई वाद' देश मे विद्यमान हैं। और उनके पास 
आशिक सत्य भी है । तो उन्होंने अन्य बादो को 'एकान्ती' कहा और ससार 
को 'अनेकान्ती मार्ग! का उपदेश दिया । वास्तव में अपने से भिन्न विचारधारा 
के किसी व्यक्ति के प्रति न्याय करना चाहते हैं तो हमे अनेकान्त का सिद्धान्त 
अपनाना आवश्यक है | 'अनेकान्त विचार पद्धति वास्तव मे बौद्धिक अहिसा 
है | विश्व की प्रत्येक वस्तु धर्मात्मक है। इस कारण उन वस्तुओं के किसी एक 
पहलू को हष्टिगत रखकर जो विवेचन होगा वह वस्तु का समग्र चित्र नही हो 
सकता इस कारण यदि हम उन वस्तुओ के भिन्न-भिन्न पहलुओ के वर्णन को 
एकत्रित करलें तो समग्र सत्य के दर्शन हो सकते हैं । अनेकात-विचार पद्धति 
के द्वारा जिन भिन्न भिन्न दृष्टिकोणो को जिस भाषा में व्यक्त किया जा सकता 
है उमे "स्पाठ्ाद” कहां जाता है। जैन ताकित विद्वानों ने इसे सप्तभगी न्याय 
तथा मप्त नयवाद भी तहा है । तात्पर्य यह है कि ताकिको ने 'अनेकात विचार 
पद्धति' अथवा 'स्थाप्राद को सख्या' में सीमित करने का प्रयत्न किया। 
वास्तव में जैन विचारकों ने मोटे तौर पर केवल दो नय (निश्चय तथा व्यव- 
हार) स्वीकार क्रिया । किसतु विशालता की हृष्टि से 'नय' की सरया उतनी 
ही बताई जितनी बिचार-पद्गति हो सकती है । तात्पय यह है 'नयो' की संख्या 
अगिनत है उसे सीमित नहीं किया जा सकता । यह सत्य ह कि जैनागमों में 
यह विचार थीजरूप से मौजूद थे । किन्तु उसका विस्तार भगवान महाबीर के 
निर्वाण के पश्तानू अनेक जंनाचार्यों ने किया है । जिनम॑ सिद्धसेन दिवाकर, 
समतमभद्र, # रिभद्र, अफलक देव, यगाविजय, माणिक्यनदि आदि मुख्य है । 

टन बिद्वालः ने इस जिचार-पद्धति पर विपुल माहित्य का निर्माण किए | 
यह निर्माण कारों भगवान महावीर के निर्वाण के पश्चात प्रारम्भ हुआ। इसमे 
संदेह नहीं कि यदि विश्व भे प्रचलित विभिन्न वाद, पथ, मन के प्रति न्याय 
करना होता तो इस बिचार-पद्धति को अपनाये बिना चारा नहीं हे । न सत्य 
को सीमाजों म बांध जा सकता है | इसका सीधा मार्ग 'समग्वथ' हे । मानव 
जाति को ध्रामिक राहिष्णुता, सकधमं-समभाव-अनेकात-विचार पद्धति से पाप्त 
हो सकती है। उसे आधनिक सीधी सरल भाषा मे अनाग्रही तिचार' भी कहा 
जा सकता है | एफ जनाचारये ने एक वाक्य में इस विशाल सिद्धान्त का निचोड 
रख दिया है । आग्रही व्यक्ति का हप्टिकोण “यन्मदीय तत्सत्य' रहता है। 
जबकि अनागही का “यत्सत्य तन्‍्मदीयम्‌' रहता है । 

एक जैन विद्वान ने भारतीय पड्दर्शनो मे आशिक सत्य का दर्शन भिन्न 
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भिन्न नयो (हष्टिकोण) के माध्यम से देखा । उन्होंने नैगम नय द्वारा न्‍्याय- 
बेशेषिक दर्शन, सग्रह तय द्वारा वेदान्त-दर्शन, ऋजसूत्र नय द्वारा बौद्ध-दर्शन, 
शब्द नय द्वारा साख्य-योग व्यवहार नय द्वारा चार्वाक दर्शन का अस्तित्व 
स्वीकार किया । 


मानवजाति के सनन्‍्मुख यह एक अत्यन्त आश्चर्य का विषय रहेगा कि जिस 
जैन-धर्म ने विश्व के प्रचलित विभिन्नवादों, पथोी धामिक मान्यताओं के 
समन्वय का दावा किया तथा समस्त वादों, पथों, धार्मिक मान्यताओं के 
आशिक सत्य का दर्शन किया उसी के अनुयायी समाज मे श्वेताम्बर, दिगस्थ॒र 
विवाद कैसे पैदा हो गया ? इस विवाद में समय के प्रभाव से रादेव बुद्धि होती 
गई । दोनों सप्रदायो में उप-्सप्रदायो का निर्माण हुआ जिसके परिणामस्वरूप 
आज जैत धर्मानुयायी जैन समाज सम्प्रदाय, उप सप्रदाय आदि में विभक्त है। 
इस सम्बन्ध में पिछला इतिहास बहुत कटु है । हमारे पूर्वजों में से अधिक ने 
छाटे-छोटे मतभेद के प्रश्न को महत्वपूर्ण निरूपित करते हुए प्रथक्‌-पुथक्‌ उप- 
सप्रदायों का निर्माण किया । यह विश्व के आश्चर्यों मे एक आश्चर्य है। यह 
माना जावेगा कि हमार पूर्वज सद्धान्तिक हृष्टि से अनकाती विचार पद्धति के 
हामी होते हुए भी व्यवहार में उप-सपदायों के निर्माण के कारणीभूत मतभेदों 
का निराकरण नही कर पाये, भिन्न मत अथवा भिन्न रुचि मे आशिक सत्य का 
दर्शन नही कर पाये । इसमे सदेह नहीं कि हमारे पूर्वाचार्यों में कई ने इस 
सम्बन्ध मे उदार हृष्टिकोण अपनाया किन्तु उनकी वाणी अधिक प्रभावशाली 
न हो सकी । वास्तव मे इन उप-सप्रदायों के भीतर निर्मित गच्छ-भेद- 
रुचि-वैचित््य एक महत्वपूर्ण कारण था । यदि हमार पूर्वाचार्य इस 
वास्तविकता पर पूर्ण ध्यान दे सकते तो भगवान्‌ महावीर द्वारा उपदिष्ट 
अहिसा के बौद्धिक पक्ष अनेकात विचार पद्धति' को अधिक बल मिलता और 
जैन समाज अधिक अखड बलशाली रहता । यह कटु सत्य हमे स्वीकार करना 
चाहिये कि इसी कारण जेन-समाज मे प्राणी-हिसा के विरुद्ध जों वातावरण गत 
२५०० वर्षो मे निमित हों सका उतना अच्छा वातावरण सामाजिक, आर्थिक, 
एवं बौद्धिक अहिसा के लिये तेयार नहीं हो सका । जाति-पाति, छुआ छुत का 
एक दस विरोधी जैन-धर्म अपने अनुयायी जैन समाज से यह राग इतने लम्बे 
काल में भी समाप्त नही कर सका । अपरिग्रहवाद का हामी जैन-ध्र्म अपनी 
अनुयायी जैन समाज मे परिग्रह-परित्याग ब्रत को ए0फ्णांधा नहीं कर सका । 
और इसी प्रकार अनेकात विचार पद्धति का हामी जैन-ध्र्म अपने आन्तरिक 
मतभेदो का समन्वय” करके विशाल जैन समाज का निर्माण नहीं कर सका । 
क्या अभी समय नहीं आया है कि जब अहिंसा सिद्धान्त की विशालता को 
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ध्यान में रखकर अहिंसा के अन्य पक्ष सामाजिक तथा आशिक न्याय, सर्वधर्म 
समभाव धार्भिक सहिष्णुता, बौद्धिक अहिसा' पर भी और जोर डाले | 
जैेण विणा वि लोगस्स ववहारो सब्बहा न निव्वडई । 
तस्स भृवणक्कगुरुणो, णमो अणेगंत-वायस्स ॥ 
अर्थ--जिसके बिना ससार का व्यवहार सर्वथा चल नहीं सकता, ऐसे 
त्रिभुवन के गुरुूूप 'अनेकान्तवाद' को नमस्कार हो । 
आशा है कि समाज का प्रबुद्ध विचारक वर्ग इस दिशा में विचार 
करेगा । 
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भगवान महाबीर को अनेकान्त दृष्टि 
(तमन्वयात्मक हृष्टिकोण ) 
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विश्व के भावी इतिहासकार के सम्मुख यह एक महान्‌ आश्चर्य का विषय 
रहेगा कि भगवान महावीर द्वारा प्रतिपादित “अनेकान्त सिद्धान्त' का हामी 
जैन समाज अपने भीतर उत्पन्न मत-भिन्नता तथा उसके आधार पर स्थापित 
विभिन्न सम्प्रदायो का गत शताब्दियों मे समन्वय क्यो नहीं ऋर पाया ? यह 
एक ऐसी समस्या है कि जिसका निराकरण आज तक कोई विचारक नही कर 
पाया । इस संदर्भ मे यह प्रश्न अत्यन्त स्वाभाविक है कि क्‍या जैन समाज ने 
भगवान महावीर का उक्त सिद्धात केवल सँद्धान्तिक हृष्टि से अपनाया था था 
उस पर व्यवहार करके साम्प्रदायिक विभिन्न मान्यताओ तथा उसके कारण 
उत्पन्न वेषम्य को शमन करने के लिए ? अथवा समाज के महान आचार्य 
विभिन्न सम्प्रदायों में आशिक सत्य होना स्वीकार नही करते थे । 


भगवान महावीर के समय में इस देश में विभिन्न विच्ञारधाराओं का 
प्रतिनिधित्व करने वाले “बाद” विद्यमान थे और भगवान महावीर ने उन 
वादों का समसन्‍्वय किया है। इसी विचार सारणी के अनुकरण में पश्चातवर्ती 
जैन आचार्यों ने भारतीय इतर दर्शनी मे आशिक सत्य की अनुभूति की। एक 
दूसरे जैनाचार्य ने देश मे प्रचलित विभिन्न दर्शन मे विशिष्ट नय की अपेक्षा से 
सत्यता का आभास पाया | यही कारण है कि विभिन्‍न दर्शन आशिक सत्य का 
प्रतिनिधित्व करते है। इस कारण उनमे पाखण्ड होने की घोषणा की गई । 
किन्तु उक्त जैनाचार्य ने यह उद्घोष करने मे हिचक नहीं की कि जैन दशेन 
पाखण्डो का समूह है। इस “उद्घोष' मे जैनाचारयों के हृदय मे जो विचार 
काम कर रहा था वह यह था कि जैनदर्शन मे सब दर्शनो के आशिक सत्य का 
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प्र्० 


समन्वय करके पूर्ण सत्य बनाने का प्रयत्न किया गया है । इसी कारण जैना- 
चार्यों ने अपने निश्वय कौ यह घोषणा भी की । 


पक्षपातों न में बोरे, न हूं थः कपिलादिषु । 
यक्तिभद वचन यस्य तस्य कारये: परियग्रहः ॥ 


उक्त जैनाचार्य ने भगवान महावीर के वचनो के प्रति पक्षपात तथा 
कपिल आदि मुनियो के वचनो के प्रति द्वेप न होता प्रगट किया । उन्होने 
केवल युक्तिपुष्ट वचनो को अगीकार करने का निश्चय किया । 


प्राचीन ग्रन्थ इस बात के साक्षी है कि भगवान महावीर के समय में भग- 
वान पाएवनाथ के अनुयायी श्रमण विद्यमान थे । दोनो श्रमणो के विचार तथा 
आचार में कुछ भिन्नताएँ थी। श्वेताम्बर परम्परा द्वारा मान्य उत्तराध्ययन 
सूत्र के तेइसवें अध्ययन में दोनों मान्यताओं के प्रमुख श्रमणों का सम्मेलन हुआ 
और उस सम्मेलन म॑ समन्वयात्मक हृष्टिकोण अपनाया गया । उक्त सम्मेलन 
सफल हुआ और दोनों परम्पराओ का प्रतिनिधित्व करने वाले मुनिराज “अहिसा 
धर्म के प्रचार-प्रसार करने म॑ जुट गये । 


भगवान महावीर के समय में भी श्रमणवर्ग मे सचेल और अचेत श्रमण 
विद्यमान थे और दोनों भगवान महावीर द्वारा उपदेशित अहिंसाधमं' को देश 
भर मे फैलाने के कार्य में जुटे थ । किन्तु भगवान महावीर के कई शताब्दि 
पश्चात्‌ सचिल-अचेल का प्रश्न महत्वपूर्ण बन गया और उसके आधार पर जैन 
समाज में श्वेताम्बर और दिगम्बर दो परम्परायें विभाजित हो गई"। बैमनस्य 
ओर विद्वेष के इस बीज ने और विकराल रूप धारण किया और एवेताम्बर 
परम्परा मूर्ति और मन्दिर के प्रश्न को लेकर दो भागो मे विभाजित हो गई । 
दुर्भाग्य यही समाप्त नही होता अपितु अमृरतिपुजक समाज अहिसा के विधानात्मक 
तथा निषेधात्मक पक्ष के एकातिक आग्रह के आधार प्र स्थानकवासी तथा 
तेरापन्थी ऐसे दो भागों में विभक्त हो गया । दिगम्बर समाज भी तेरहपथ, 
बीसपथ, तारणपन्थ आदि भागों मे विभक्त हो गया । विभाजन के इस दौरान 
में उपरोक्त सम्प्रदायों में भी विभाजन करके अत्यन्त सकुचित घेरे में बन्द 
कर दिया | यह्‌ एक आश्चये का विषय रहेगा कि हमारे प्राचीन जैनाचार्य उप- 
रोक्त सम्प्रदायो उप-सम्प्रदायो की मान्यताओं का समन्वय क्यों नहीं कर पाये ? 
मेरी यह निश्चित मान्यता है कि यदि विच्ारभेद का समन्वय तत्कालीन जैना- 
चाय करपाते तो उनके द्वारा जैनदर्शन की अधिक सेवा हुई होती । इसमे सन्देह 
नही कि प्राचीन जेनाचार्यों ने समाज में शान्ति स्थापनार्थ यह उद्घोष किया कि 


पंचम आधाम : भ्रमवान महावीर की अनेकांत हृष्टि ८ई्‌ 


न श्वेतास्वरस्थे न विगम्बरत्वे, न तत्ववादे सर थे तर्कबावे । 
ने पक्ष-सेवाश्रयेण मुक्ति, कथायसुक्ति: किलसुक्तिरेव ॥ 
उन्होने ए्वेताम्बर अथवा दिगम्बरत्व मे मुक्ति नहीं मानी । न तर्कबाद मे, 
न तत्थवाद में । उन्होंने यह भी कहा है कि पक्षपात दृष्टिकोण से मुक्त्ति प्राप्त 
नही हो सकती । कबाय मुक्तता से ही केवल मुक्ति प्राप्त हो सकती है किन्तु कोई 
ऐसा सफल प्रयत्न विभिन्न सम्प्रदायो अथवा उपसम्प्रदायो का समन्वय करने की 
दिशा मे किया जाना नही पाया जाता । यही कारण है कि गत दो सहल्ल वर्षो मे 
जैन समाज के विभकत हो जाने के कारण बहुत बडी हानि हुई । परस्पर कलह 
बैमनस्यथ हुआ और उसके परिणामस्वरूप तीर्थ, मन्दिरो, और धामिक स्थलों के 
सम्बन्ध मे मुकदमेबाजी हुई । यदाकदा दो सम्प्रदायों के दरम्यान शास्त्रार्थ मे 
समाज की शक्ति तथा धन का अपव्यय करना पड़ा इसमे कोई सन्देह नहीं । 


गत कुछ शताब्दियों में शास्त्रार्थों की परम्परा समाज से विदा हुई यह एक 
आशाप्रद सकेत है कि जैन समाज के विभिन्न सम्प्रदाय तथा उप सम्प्रदाय 
परस्पर निकट आने की दिशा में प्रयत्नशील है । देश मे प्रत्येक वर्ष भगवान 
महावीर का जन्म दिवस सम्मिलित रूप से मनाये जाने की प्रथा काफी सीमा 
तक सफल हुई है । समाज का विचारकवर्ग जैन समाज के अन्य पवव॑ दिवसो को 
सम्मिलित रूप से समारोहपूर्वक मनाने की दिशा मे प्रयत्वनशील है । इसमे 
सन्देह नहीं कि, इन प्रयत्नो से समाज की विचारप्रणाली मे कुछ अन्तर हुआ 
है । किन्तु यह प्रयत्न इस मागीरथ काम को लक्ष्य में रखकर अत्यन्त अपर्याप्त 
मालूम होते है। इस बात की बडी आवश्यकता है कि समाज को इस दिशा मे 
प्रगति करने के लिए एक कार्यक्रम तेयार किया जाय । और विभिन्न सम्प्रदाय 
उक्त कार्यक्रम पर विचार करके उस पर अमल करे । 


इसमे भी कोई सन्देह नही कि किसी भी समाज मे वैचारिक क्रान्ति के 
लिए काफी समय लगता है । किन्तु इसमे अधीर होने की आवश्यकता नहीं । 
यदि हमारी दिशा सही है तो समाज चाहे देर से मही, उस लक्ष्य तक पहुँचेगा। 
इस दृष्टिकोण से समाज के सन्मुख इस लेख के माध्यम से एक योजना प्रस्तुत्त 
की जा रही है | मेरा विश्वास है यदि समाज ने इस को कार्यान्वित किया तो 
हम लक्ष्य पर पहुँचने मे सफल हो सकेगें । 


(१) जैन समाज के किसी सदस्य को अपने परिचय के लिए “जैन' शब्द 
से अधिक नहीं बताना चाहिए। परिचय मे साम्प्रदायिक भेद-प्रभेदों का उपयोग 


नही होना चाहिए । 


घर विचारों के नये आया 


(२) जैन समाज के अन्तगंत जो साम्प्रदायिक मान्यताओं मे मतभेद है 
उनका आलोचनात्मक सार्वजनिक रूप से प्रचार नही किया जाना चाहिए । 

(३) जैत समाज के विभिन्न सम्प्रदायो को प्रयुषण-प् एक ही साथ 
मनाना चाहिए । श्वैताम्बर, दिगम्बर सम्प्रदायों मे जो अलग-अलग रूप से 
पयु षण-पर्व मनाया जाता है, उसके स्थान पर कोई सर्वंसम्मत हल निकाल कर 
एक साथ मनाना चाहिए । 

(४) जैन समाज के विभिन्न सम्प्रदाय। को सवत्सरी, वर्ष मे एक साथ, 
एक ही दिन मनानी चाहिए । 

(५) विभिन्न सम्प्रदाय एक दूसरे के प्रति आलोचनात्मक साहित्य का 
प्रकाशन न करें । 

(६) सं्वंसाधारण जनता में प्रचार के लिए समन्वयात्मक हृष्टिकोण 
का साहित्य ही प्रकाशित किया जाना चाहिए । 

(७) समाज द्वारा सचालित शिक्षा-सस्थाओ के पाठ्यक्रम में इस प्रकार 
क साहित्य को विशिष्ट स्थान देना चाहिए जिसमें समन्वयात्मक हृष्टिकोण 
प्रस्तुत किया गया हो । 

(८) प्रत्येक सम्प्रदाय अपने यहाँ के कार्यक्रमों मे जन समाज के अन्य सदस्यों 
को निमन्त्रित किया करे । 

(६) वगर में विभिन्न सम्प्रदाय के सन्‍त या साध्वी आएँ तो उनके स्वा- 
गत, प्रवचन आदि में इतर सम्प्रदाय के व्यक्ति भी भाग ले । 

(१०) यदि सयोगवश विभिन्न सम्प्रदायों के प्रतिष्ठित सन्त एक ही नगर 
में हो तो सम्मिलित-व्याख्याना की पद्धति प्रारम्भ की जानी चाहिए। 


ही । 
भगवान्‌ महावीर और उनका समाजवाद 





न्छ्ज्श्च्छश्स्‍एचस्‍तसपतससशए एस ७श्ाएस्‍एएए०॑ तर 


भगवान महावीर जैन धर्म के अन्तिम तीर्थंकर के रूप मे प्रसिद्ध है| 
उनका कार्य काल आज से लगभग २५०० वर्ष पूर्व का माना जाता है। अब यह 
नि्विवाद मान लिया गया है कि भगवान महावीर एक ऐतिहासिक महापुरुष 
थे। उनका ७२ वर्ष का सक्षिप्त जीवन तीन विभागों मे विभक्त है। प्रथम ३० 
वर्ष तक राजकुमार के रूप मे, उसके पश्चात्‌ श्रमण के रूप में लगभग १२ वर्ष 
तथा,केवल्य-प्राप्ति के पश्चात्‌ ३० वर्ष तक जगत को मोक्ष मार्ग के उपदेष्टा के रूप 
में। इस प्रकार ७२ वर्ष की आयु मे निर्वाण प्राप्त किया | भगवान महावीर के 
युग में तात्कालीन समाज की व्यवस्था कंसी थी ? उसमे आर्थिक वंषम्य तथा 
अ्थे जन्य द्वे ष ईर्ष्या आदि विद्यमान थी या इससे विपरीत सब क्षेत्री मे समता 
विद्यमान थी ? यह महत्व पूर्ण प्रश्न कई विचारको के सम्मुख है । तत्कालीन 
समाज व्यवस्था का जो चित्र जैन आगमो मे विद्यमान है, उससे यह नि सकोच 
कहा जा सकता है कि उस युग मे भी अथिक विषमता,द्व ष, ईर्ष्या सब कुछ था । 
प्रप्त परिसमाण (डिग्री) का नही है । परिमाण जानने के लिए आज निश्चित साधन 
हमारे पास नही है । किन्तु तत्कालीन समाज व्यवस्था का जो शब्द चित्र लगभग 
२५०० वर्ष के पश्चात भी उपलब्ध है,उससे यह कहा जा सकता है कि उस समय 
समाज के सदस्यो मे सग्रहवृत्ति भी थी। इस करण जहाँ पर एक व्यक्ति बहुत धनी 
था वहाँ दूसरा व्यक्ति अत्यधिक अभावग्रस्त था । गृहस्थ अपने यहाँ नौकर-चाकर 
रखते थे, केवल यही नहीं अपितु दास प्रथा तक विद्यमान थी । डा० जमदीश 
चन्द्र जैन ने अपनी पुस्तक “जैन आगम साहित्य में भारतीय समाज” में “ऋण- 
दास, दुर्भिक्ष दास, दासचेट, दास घेटिया आदि का उल्लेख करते हुए यह भी 
बताया है कि इस प्रकार के दासी की मुक्ति किस प्रकार हुआ करती थी । 
तात्पर्य यह है कि तत्कालीन समाज व्यवस्था विशेषत, अर्थ मे सदभाव तथा 


ष्रे 


दा वियारो के नये आयाम 


अभाव (9४८७ व॥्त ॥8४८४ ॥00) की समस्या थी । _निश्चित रूप मे इस कारण 
विपमता, दे ५, ईर्ष्या सब हुआ करती थी । यदि हम जैन आगम (अग साहित्य) 
में से 'उपासक दशाग' का अवलोकन करें तो यह स्पष्ट होगा कि १० श्रावकों 
की जीवन-गाथा उकत्र साहित्य में वणित की गई है, उनके पास कितनी प्रचुर 
मात्रा में सम्पत्ति थी। केवल यही नहीं, अपितु धन के उत्पादन के मुख्य साधन 
(भूमि, श्रम, पूजी, प्रबन्ध) पर उनका अधिकार (चाहे एकाधिकार न हो) 
था! उस देश की प्राचीनअर्थ व्यवस्था विशेषत ग्रामीण-क्षेत्र मे (कृषि पर 
अवलम्वित थी । इन श्रावकों के अधिकार में विपुल भूमि थी, पशु अत्यधिक 
पात्र। में थे। सक्षेप मे यह कहा जा सकता है कि समाज के छ सदस्यों के पास 
जहाँ विपुल सम्पत्ति थी वहाँ अर्थोपारजंन के प्रमुख साधन भी विपुल मात्रा में 
ध। इस कारण कोई धनी अधिक नहीं होता जाये, इसमे आएचये की 
बात नहीं । 


प्रशत यह है कि भगवा महावीर ने इस समस्या का हल क्‍या किया ? उप- 
रोक्त चित्र के पश्चात्‌ भी निविवाद रूप से कहा जा सवता है कि केवल पूजी 
बल पर तत्कालीन समाज व्यवस्था में “शोषण' वी गृ जायश कम थी। 
तत्कालीन समाज व्यवस्था मे मशीन का आविष्कार नहीं था और न॑ 
बड़ बाल-कारखाने ही थे । सत्य यह है वि इस प्रकार की मनृष्य-भक्षी 'मशीन'' 
के अभाव के कारण आज जंसा शोषण नही हो सकता था। उस समय मनुष्य 
स्वेये भ्रम से अथवा अपने नौकरों के द्वारा उत्पादन कराता था। निश्चित रूप 
रो शोषण तो था किन्तु उसकी मात्रा नगण्य थी । इस परिस्थिति में भगवान 
महावीर ते आथिक वंषभ्य,द्ध ष, ईप्या की समाप्ति के लिए मानव जाति को 
अर्पास्ग्रह (इच्छा परिमाण ब्रत) का विधान किया। कहा जाता है कि मनृष्य की 
इष्ण्ण आकाश के समान अनन्त होती है (:च्छाहु आगाससमा अणतया) यदि 
मानव वा इच्छाओं पर नियत्रण न हो तो वह राक्षस बन सकता है, यह ध्यान 
रखने योग्य बात है “इच्छा” का नियन्त्रण किया गया हे । इच्छा तथा आवश्य- 
कता में बड़ा अन्तर है । यह सत्य है कि आवश्यकताओ का भीड्वर्गीकरण, आव- 
शयकता, अति आवश्यकता, अनिवार्य आवश्यकता आदि किया जा सकता हें । 
भगवान ने जगत मे व्याप्त दु ख, अशाति, सघर्ष की समस्या का हल निकाला 
एि मनुष्य अपनी धन-सम्पत्ति सम्बन्धी इच्छाओ की नियत्रित करे,साथ ही अपने 
स्वय के भोगोपभोग की वस्तुओ का भी परिमाण निश्चित करे । (श्रावक के 
ब्रतों में पंचम “अपरिग्रह” तथा सप्तम भोगोपभोग परिमाण ब्रत) 
उस प्रकार समस्या का हल आत्मा के नियन्त्रण के रूप मे जगत के समक्ष 
रखा | इसके अतिरिक्त भगवान ने सतोष का जीवन व्यत्तीत करने तथा दान 
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का भी उपदेश दिया । भभाव-पीडित व्यक्ति को सतोष की बात कहना पर्याप्त 
नही है। उसको अनिवाय आवश्यकता की पूर्ति के लिये द्रव्य की आवश्यकता 
होती है । इसके लिये “दान” का विधान किया गया। यह सत्य है कि आज 
के कुछ विचारक इस (सतोध तथा दान) उपदेश की व्याख्या दूसरे प्रकार से 
करते हैं उनका कहना है कि सतोष की बात अभाव-पीडित व्यक्ति 
हृदय में भाग्यवादिता का आरोपण करके यथास्थिति मे (गरीबी मे) जीवन 
व्यतीत करने के लिए निश्चित करती है “तथा दान देकर उसकी गरीबी को 
सर्देव के लिए रिथर रखती है। यह सत्य है कि आज के साधन-सम्पन्न धनी 
समाज की ओर से इस प्रकार का उपदेश शोभा नही देता । सतोष उसे स्वय 
करके आदर्श उपस्थित करना चाहिए। आज का दान इस प्रकार से 
कीति दान (यश की इच्छा से दान) है | यदि हम प्राचीन परम्परा को देखें तो 
ज्ञात होगा कि दान दाता, दान देकर अपने को कृतक्ृत्य अनुभव करता था । 
तात्पये यह है कि भगवान ने जहाँ सग्रह के विसर्जन के लिए दान का उपदेश 
दिया वहाँ भविष्य में सग्रह न होने के लिए नियत्रण का उपदेश 
दिया । मानव की सदसद्‌ विवेक बुद्धि ऐसी थी कि वह अपने पर राज्य द्वारा 
निरमित कानन के नियन्त्रण के बजाय स्वय पर नियन्त्रण रखना उचित समझती 
थी । इस कारण राज्य द्वारा इस प्रकार के प्रयत्नों की चर्चा प्राचीन साहित्य मे 
नहीं है कि जिसके द्वारा यह कहा जा सके कि राज्य ने सम्पत्ति की सीमा बाध 
दी या भूमि की अधिकतम सीमा लगाकर शेष भूमि राज्य ने “अधिगृहीत'' 
कर ली । 


तत्कालीन समाज व्यवस्था के अध्ययन के परिणामस्वरूप हम इस निश्चय 
पर भी पहुंचते है कि आधिक वेषम्य होते हुए भी समाज मे अर्थ-प्धानता नहीं 
थी । भगवान की सभा में राजा-रंक का कोई भेद नही था। राजा श्रेणिक 
को जो स्थान प्राप्त था, वही समाज के अभाव-प्रस्त गरीब व्यक्ति को । एक 
समय किसी ने भगवान से श्रेणिक के परलोक गमन के सम्बन्ध में प्रश्न 
किया कि उसे यृत्यु उपरान्त कौन सी योनि मिलेगी ? भगवान ने श्रेणिक (जो 
भगवान का १रम भक्त था) के सम्बन्ध में कहा कि वह नरकगामी होगा । 
भगवान की सभा में सबके साथ समान व्यवहार होता था । 


जहा पृण्णस्स कत्थई, तहा तुच्छस्स कत्यई । 
जहा तुच्छुस्स कत्थई, तहा पुण्णस्स कत्थई । 


जिस प्रकार पुष्यवान को उपदेशक उपदेश देता है उसी प्रकार दीन दरिद्र 
को भी उपदेश देता है। जिस प्रकार दीन दरिद्र को उपदेश देता है उसी प्रकार 
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पुष्यवान सम्पन्न व्यक्ति को उपदेश देता है। तात्पर्य यह कि दोनो के प्रति 
एक-सा भाव रखना चाहिये । 

वास्तविकता यह है कि भगवान महावीर का जीवन जितना त्याग-मथ 
था, उसके अनुसार यह सभव नहीं था कि समाज मे अर्थ का प्राधान्य हो या 
अर्थ पूजा की वृत्ति उत्पन्न हो। किसी भी धर्मोपदेष्टा के व्यक्तिगत जीवन का 
प्रभाव तत्कालीन समाज पर पड़ना अनिवाय है। यही नहीं, भगवान महावीर 
के समकालीन महूत्मा बुद्ध तथा उनके पश्चातृवर्ती महात्मा ईसा तथा हजरत 
मुहम्मद की जीवनी त्याग की भावना से ओतप्रोत थी इस कारण तत्कालीन 
समाज पर उसका प्रभाव पडेगा ही। महात्मा ईसा का वह वाक्य प्रेरणा-स्तभ 
है जिससे कहा था कि “यह तो सभव है कि सूई के छेद में से ऊँट निकल सके 
किन्तु यह सम्भव नही है कि धनी व्यक्ति स्वर्ग के द्वार मे प्रवेश पा सके ।“ धर्मो- 
पदेष्टा का स्वय का जीवन प्रे रणादायी होता है उस समय “(78०९ 0862005$ 
8 ॥0॥6 का सिद्धान्त होता था, आज परिस्थिति विपरीत है । सम्भवत, 
वर्तेमान परिस्थिति में यह आवशष्यक नहीं माना जाता कि किसी राजनीतिक 
दर्शन या आथिक दर्शन का प्रचार करने वाले का स्वय जीवन उसी प्रकार के 
सिद्धान्तो से परिषुष्ट हो इसी कारण आज “वाद का महत्व 'बढ़ गया है। 
समाजवादी व्यवस्था मे विश्वास रबने वाले था उसके उपदेष्टा के लिये यह 
आवश्यक नहीं है कि वह तत्मम सिद्धान्तों के अनुकूल अपना जीवन बितावें। 
यह पर्याप्त हे कि उस 'वाद' से विश्वास करता हो । 

यूरोप मे गत १००-२०० वर्षों मे ओद्योगिक ऋ्राति हुई, उसके परिणाम- 
स्वरूपसयूरोप मे बदे-बडे कलकारखानो का निर्माण हुआ और स्वय-चालित मशीनों 
के कारण मानव की उपयोगिता कम होती गई | इस ओऔद्योगीकरण ने कई 
ममस्याओ को जन्म दिया । क्रिसी कार्य को सम्पन्न करने में जितनी मानवीय 
शक्ति ॥/॥-009९४ वी आवश्यकता थी, उससे बहुत कम की आवश्यकता रह 
गई । बड़े उद्योग बहुत बडी पूजी लगाकर ही स्थापित किये जा सकते है । 
पृ जी-पतियों ने अपनी सचित पूजी का उपयोग करके अपने स्वामित्व के 
कारखाने कायम किये, उत्पादन की विपुलता के कारण बह पु जी पति और 
अधिक सम्पन्न होता गया । इधर मजदूरों के श्रम की कीमत पर यह सब हो 
“हा गा, उनका शोषण किया जा रहा था | इस कारण उनसे असन्तोष, ईर्ष्या, 
है वे के भाव जागृत हुए । यूरोप के अनुकरण के परिणाम स्वरूप हमारे देश मे 
भी औद्योगीकरण किया गया तथा किया जा रहा है । जिस प्रकार यूरोप मे 
ओऔद्योगीकरण के परिणामस्वरूप धनी अधिक धनी हुआ, मजदूर बेकार हुआ । 
इसी प्रकार हमारे देश में भी यही स्थिति हुई | देश मे आधिक विषमता परस्पर 
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ईर्ष्या, ढ ष का निर्माण हुआ और वर्ग-संघर्ष हुए। इसके परिणामस्वरूप जगत 
में दुःख, अशान्ति तथा संघर्ष है । प्रश्न यह है कि इस स्थिति के निराकरण का 
क्या उपाय ? उपरोक्त परिस्थिति में मानव समाज के सम्मुख समस्या यह है 
कि समाज के कुछ व्यक्तियों के पास सम्पत्ति अधिक संग्रह होती जा रही है 
तथा साथ ही उत्पादन के साधनों पर उनका अधिकार है जिसके द्वारा वह 
अभाव-ग्रस्तों को शोषण करता है। कुछ आधुनिक विचारकों के मत मे 
सम्पत्ति का स्वामित्व व्यक्ति के पास नही रहना चाहिये सम्पत्ति का स्वामी 
समाज रहे । यह पृथक्‌ बात है कि इस प्रकार के स्वामित्व के लिये सम्प्सति 
में निवास योग्य मकान या ऐसी ही अनिवाये सम्पत्ति सम्मिलित न की जाए। 
दूसरे कुछ विचारको का मत है कि सम्पत्ति की सीमा का बन्धन कर दिया 
जाए । यह भी हो सकता है कि अमृक मूल्य तक की सम्पत्ति के उपरान्त की 
सम्पत्ति पर कर-मार अधिक कर दिया जाए, किन्तु समस्या यही समाप्त नहीं 
होती । यदि उत्पादन के साधन पर समाज का आधिपत्य न हो तो मनुष्य पुन 
सम्पत्ति-शाली हो जावेगा तथा शोषण करता रहेगा । इसके लिये मुख्य उद्योग 
समाज के अधिकार में होने चाहिये, उसका सचालन समाज करे तो व्यक्ति 
शोषण न कर सकेगा । 

डा० सम्पूर्णानन्द ने अपनी पुस्तक 'समाजवाद' में यह लिखा है कि आज 
कल हो नही, प्राचीन काल में ऐसे उदार-चेता व्यक्ति हुए जिनके हृदय 
मनुष्यों के पारस्परिक कलह, उत्पीडन, शोषण, वंषम्य को देखकर 
ब्यथित हो उठे थे । उन्होने ऐसे जगत के मानस-चित्र खीचे जिसभे सभी सुखी 
तथा समान होगे । ऐसे काल्पनिक जगत्‌ का चित्र खीचने वाली प्रसिद्ध पुस्तक 
'यूटोपिया' है जिसके लेखक सर टामसमोर है। आज से १५० वर्ष पूर्व मशीनों 
का निर्माण नगण्य था । पृथ्वी के एक कोने से दूसरे कोने तक पहुँचने के 
साधन सकुचित थे । उस समय यह रोग नहीं था। आजकल की वेज्ञानिक 
सभ्यता ने जिस प्रकार के उत्पीडन, दरिद्रता, तथा शोषण को जन्म दिया, 
उसके शमन के लिए वैज्ञानिक समाजवाद की सृष्टि की गई है, (पृष्ठ ८६) 
वास्तव में देखा जाए तो आज की समस्या का हल समाजवाद के पास है | 
इसमे सन्देह नहीं है कि समाजवाद भारतीय होगा । देश के अनुकूल १रिवर्तन 
करके भारतीय परिस्थिति के अनुसार उसे ढालना होगा । इसी प्रकार राष्ट्रीय- 
करण के प्रश्न पर भी पुन विचार करना होगा । आज के युग मे राष्ट्रीयकरण 
के परिणाम देश स्वय अनुभव कर रहा है। प्रशासन-तन्त्र जब तक ईमानदार, 
कुशल, परिश्रमशील नहीं होगा, तब तक राष्ट्रीयकरण का पूरा लाभ 
राज्य या समाज को नहीं मिल सकता। इसलिए प्रशासन तथर प्रवन्धक 


छ्८ विचारों के तथे आपाम 


(राष्ट्रीयकृत उद्योग से संबंधित) की समस्या पर पूरा ध्यान दिया जाना 
अनिवार्य है । 

वैसे समाजवादी विचार की कई धाराएँ हैं पर इसमे सबसे प्रौढ वह है 
कि जिसके प्रवर्तन का श्रेय कालमार्क्स तथा फ्रेडरिक एग्रेल्स को है इसके दो 
ग्रन्थ विशेष रूप से प्रामाणिक है। मार्क्स एगेल्स लिखित कम्युनिष्ट मेनि- 
फेस्टो (सन्‌ १६०५ में प्रकाशित) और दूसरी माव्स लिखित 'दास केपिटल' 
सन्‌ १६१४ से १६५६ तक प्रकाशित (पृष्ठ 5७) सम्पत्ति पूरे समाज के स्वा- 
मिन्‍्त में रहे तथा उत्पादन के साधनों पर समाज का आधिपत्य रहे । इस 
विचारधारा के लिये आवश्यक है कि शासन का सूत्र समाजवादी हाथो मे रहे । 
जब समाजवाद में आस्था रखने वाले के हाथ मे शासन सत्ता होगी तब ही 
बह इस प्रकार के प्रयत्न तेजी से करेगा कि जिसके द्वारा समाज मे व्याप्त 
बुराइयों की समाप्ति हो सके । आज-कल कई लोगों के लिये यह एक प्रगति- 
शीलता-परिचायक शब्द हो गया है और यदाकदा उसका उपयोग वे भी करते 
रहे है जिनको इस पद्धति में अधिक आस्था नहीं है। इसी परिस्थिति को 
ध्यान मे रखकर एक अग्रेजी विचारक ने कहा था कि समाजवाद एक ऐसी 
टोपी है जो किसी भी सर पर फिट हो सकती है । वास्तविक समाजवाद का 
भी एक दर्शन है कि जो सामूह्रिक जीवन के विकास तथा परिवर्तव को समझ 
कर तदनुकल अपनी अर्थप्रणानी निश्चित करने मे सहायता देता है। (डा० 
सम्पूर्णानन्द की पुस्तक 'समाजवाद' पृष्ठ ५६) । 

हमारे देश मे चाहे प्राचीन काल में इस प्रकार के समाजवाद या साम्यवाद 
की चर्चा न रही हो किन्तु इतना निश्चित है कि प्राचीन ऋषि-मुनियों के मन- 
मस्तिष्क मे इसके तत्व के रूप में विचार वर्तमान थे। उन्होंने जन-मानस को 
उपदेश दिया (असविभागी न हु तस्स मोक्‍्खों) इतना भेद आवश्यक था कि 
उनकी समाजवादी विचार-प्रणाली रवात्मतियपत्रित थी । किसी शासन सत्ता का 
जबरन लादा हुआ सिद्धान्त नहीं था। स्वेच्छा-पूर्ण आत्म-नियन्त्रण अधिक 
सफल होता था | आज की समाजवादी-प्रणाली शासन-सूत्र ग्रहण किये बिना 
तथा उसके द्वारा अगीकृत नीति या वैधानिक सान्यता के बिना कार्यान्वित 
नही हो सकती । 


इसमे सन्देह नही कि आधुनिक समराजवाद हो या साम्यवाद, उसे दाशनिक 
जीवन-हृष्टि भी अपनानी पड़ेगी । उसी भावना से समाज के कल्याण की आशा 
की जा सकती है | बौद्ध विद्धात स्व० श्री धर्माननद जी कोसाम्बी की पुस्तक 
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भगवान बुद्ध में ख्यातनामा साहित्यकार काका कालेलकर ने श्री कोसाम्बीजी 
का परिचय देते हुए लिखा था-- 

“ध्र्माननद जी इस निर्णय पर पहुँचे थे कि पाश्व॑नाथ के चातुर्याम धर्म मे 
से बौद्ध और जैन यह दो धारा निकली है। उनका यह भी अधभिप्राय था कि 
बौद्ध और जैन विचार-पद्धति की बुनियाद में जो दार्शनिक जीवन-हष्टि है 
उसको स्वीकार करने से ही समाजवाद और साम्यवाद हूतार्थ हो सकेंगे 
और मानव-जाति का कल्याण करने की साधना आज के मानव के हाथ मे 
आवेगी ।* 


ध्द 
भगवान मसहावोर के प्रति एक सच्चो श्रद्धांजलि 
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उद्दी के एक कवि ने कहा है-- 
किस्सये अजमते साजी को, न मुहमिल समझो । 
कौमें जाग उठती हैं, इन अफसानों से ॥ 


विश्व में यह सामान्य प्रथा रही है कि जब ससार में अधमं, अन्याय, 
अत्याचार का वचंस्व हो जाता है अथवा मनुष्य मे जब मनुष्यत्व कम हो जाता है 
धर्म, अधविश्वास का रूय ले लेता है, वहू कंबल रूढियों का समूह रह जाता है 
तब इम' स्थिति का सूधार करने के लिये किसी महापुरुष का ससार मे अबतरण 
होता है । यदि हम लगभग ३००० वे पूर्व के धाभिक इतिहास पर नजर डालें 
तो हम श्रमण-परम्परा में एक महान्‌ क्रान्तिकारी महामानव 'पाएवेनाथ' का 
अवतरण होना पाते है, उन्होंने अपने समकालीन प्रचलित तापस-परम्परा (जो 
अज्ञानपूर्ण तप करके केवल देहदमत करती थी) में काफी सुधार करके तपस्या 
का मर्म जगत को बताया, चातुर्याम-धर्म का उपदेश दिया । भगवान्‌ पा््वनाथ 
का व्यक्तित्व इतना प्रभावशाली था कि उसके केवल २५० वर्ष पश्चात्‌ भगवान्‌ 
महावीर का अवतरण हो जाने के पश्चात्‌ आज भी अजैन क्षेत्रों मे भ० पाश्वनाथ 
अधिक परिचित है । भ० महावीर के समय भ० पाएवंनाथ द्वारा स्थापित चतुविध 
संघ अस्त-व्यस्त हा चुका था, यह अत्यन्त आवश्यक था कि उसका पुनर्गठन 
किया जावे । भ० महावीर के माता पिता भ० पाए्वनाथ के अनुयायी श्रमणो 
के उपासक थे । यही नही कुछ विद्वानो की मान्यता है कि भ० महावीर के 
समकालीन भ० बुद्ध ने बोघिलाभ-प्राप्ति से पूर्व जिन धर्मंगुरु के पास कठिन 
तपस्या की थी, वह भ०पाण्वंनाथ के श्रमण थे । जो कुछ हो, किन्तु प्रसिद्ध बौद्ध 
विद्वान्‌ स्व० श्री धर्मानन्द कोसाम्बों का यह मत रहा है कि भ० महावीर तथा 
भ० बुद्ध ने अपने पूर्ववर्तों तीर्थंकर पााश्वंत्राथ से अवश्य प्रेरणा प्राप्त की है । 


&0 
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अ० महाबीर द्वारा चतुर्विध तीर्थ का पुनर्गठन करते समय भ० वाश्वेनाथ से 
सबंधित अंमंणवर्ग विद्यमान था तथा दोनों परम्पराओं भे विस्तार के 
संबध में कुछ मतभेद था। म० पाश्व॑नाथ की परम्परा में चातुर्याम धर्म तथा 
भ० महावीर की परम्परा में पच महाव्रत रूप घ॒र्मं की मान्यता थी | इस कारण 
दोनो परम्परा के प्रतिनिश्ति मुनियो का मधुर-मिलन होकर समस्या का समाधान 
हुआ । श्रमण-परम्परा की इस महान्‌ घटता ने विश्व के सन्मुख यह सिद्ध कर 
दिया कि संँद्धान्तिक मतभेदों तक का निराकरण अनेकात-पद्धति से निश्चित रूप 
से किया जा सकता है। विश्व की कोई ऐसी समस्या नहीं कि जिसका समाधान 
समन्वय्वादी मार्ग द्वारा नहों सकता हो । दोनो परम्पराओ मे सामजस्य स्थापित 
हो जाने के पश्चात्‌ भ० महावीर की केवल एक ही परम्परा रही और दोनो 
परम्परा के अनुयायी महाभाग श्रमणों ने भ० महावीर द्वारा उपदेशित पथ 
महाव्रत रूपी अहिसाधर्म का सारे देश मे अनवरत परिश्रम करके प्रचार-प्रसार 
किया + उसका यह परिणाम हम देखते है कि भ० महावीर के समकालीन भ० 
बुद्ध द्वारा उपदेशित बौद्ध धर्म को इस से पलायन करना पडा किन्तु म० महावीर 
द्वारा उपदेशित अहिसाधर्म आज २५०० वर्ष के पश्चात्‌ भी मारतीय जन-जीवन 
में लोक-प्रिय है | कई व्यक्तियों के प्रेरणा का केन्द्र है । 

भ० महावीर का प्रखर तेजस्वी व्यक्तित्व लगभग २५०० बे पूर्व भारतीय 
रग-मच पर अवत्तरित हुआ चँत्र शुक्ला त्रयोदशी उनका शुभ जन्म-दिवस है। 
इस कारण यह उपयुक्त होगा कि इस सक्षिप्त लेख द्वारा उनके मानव धर्म, 
उदारताएूर्ण हृष्टिकोण के सम्बन्ध में विचार किया जावे । भ० महावीर के उप- 
देशों मे कोई एक ऐसा उदाहरण नही दिया जा सकता जिसमे उदार दृष्टिकोण 
के बजाय सकुचित हृष्टिकोण अपनाया गया हो । पाचीन जैन साहित्य से यत्र-तत्र 
इस प्रकार के विचार बीजरूप में विद्यमान है कि जिनका मानवतावादी हृष्टिकोण 
गोचर होता है। जहाँ इधर कई धर्माचार्यों ने मुक्ति अथवा स्व की ठेकेदारी 
केवल अपने अनुयायियों के लिये सुरक्षित होना बताया । जहाँ कुछ धर्माचार्यों 
ने स्वय द्वारा उपदेशित धर्म मे दीक्षा लिये बिना स्वर्ग प्राप्ति सभच न होने का 
विधान किया, वहाँ भ० महावीर ने यह स्पष्ट विधान किया कि मनुष्य 
१५ प्रकार से मुक्ति प्राप्त कर सकता है। “अन्यतीर्थ सिद्धा' तथा “अन्य लिये 
सिद्धा” भी हैं। तात्पय यह था कि मुक्ति-प्राप्ति के लिए निम्न न्थ धर्म में 
दीक्षित होना तथा उसके प्रचलित बाह्य क्रियाकाण्ड, वेष आदि का स्वीकार 
करना आवश्यक नही था । निम्न न्ध धर्म मे प्रचलित स्वेमान्य “नमोक्कार मत्र 
(नमस्कार मत्र) में जहाँ साधु मुनिराज को नमस्कार किया गया है वहां “णमो 
लोए सब्व साहूण'' (लोकके सब साधुजनों को नमस्कार ) शब्दों का प्रयोग 
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किया गया है। तात्पयं यह कि साधुता की ठेकेदारी निग्र न्‍्थ धर्म के आचार्थों ने 
केवल जैन साधुओ तक नही रखी । अपितु विश्व के समस्त साधुजनों को 
नमस्कार किया । सच बात यह है कि जो वेष-मूषा अथवा अन्य प्रकारसे वेष्टित 
साधु है. उनमे साधुता होगी ही यह दावा नही किया जा सकता । वेषधारी 
साधु से अपेक्षा अवश्य की जाती है कि उसमे साधुता के गुण हो किन्तु यह भी 
अनुभवों में आया है कि कई मतंबा यह अपेक्षा असत्य ठहरती है । वास्तव से 
साधुता',, हृदयग्रत कोमल भावना, परोपकार धृत्ति, अहिसक जीवन आदि पर 
अवज़म्बित है । सतकवि तुलसीदास का कहना है कि--- 
संत हृदय नववीत समाता, कहा फबित पर कहे न जाना । 
निज परिताप द्रय॑ नवीनता, पर वुःख द्रव सो संत पुनीता । 
इसलिए-- 
गुणा: पूजास्थानं गुणिषु न च लिगं न व बयः । 

हमको साधुता के सम्बन्ध मे उदार दृष्टिकोण जो निम्न न्थ धमे मे अपनाया 
गया है उसका उदाहरण अन्यत्र मिलना मुश्किल है। वास्तव मे जिन 
धर्माचायों ने सकुचित हृष्टिकोण अपनाया है वह धर्माचार्य नहीं अपितु विशिष्ट 
सम्प्रदाय के आचार कहे जा सकते है। भगवान महावीर ने जो उदार हृष्टि- 
कोण अपनाया था उनके प्रमुख शिष्यो मे जो अनेकान्त-पद्धति से विचार करने 
की क्षमता थी उनका जो समग्वयवादी हृष्टिकोण था, वह भगवान के निर्वाण 
के पश्चात्‌ कुछ वर्षों तक ही रह सका । कहां जाता है कि भगवान के निर्वाण 
के पण्चात्‌ श्रीमद्‌ भद्रबाहु स्वामी तक निग्र॑थ धर्म मे प्रचलित अचेल तथा 
सेचेल परम्परा में सामजस्थ रहा । इसमे संदेह नहीं कि श्रीमद्‌ भद्रबाहु स्वामी 
एक प्रतिभा-समपन्न लेजरवी आचाये थे । किन्तु उनके पश्चात्‌ सेल तथा 
अचेल परम्परा भें सामजर्य न रह सका । नग्न श्रमण, वस्त्र सहित श्रमण को 
भगवान की आज्ञा के विरुद्ध और सजस्त्र श्रमण सभी नग्न श्रमणो को 
इसी प्रकार मानन लगे । उत्कृष्ट तथा निम्न की भावना उत्पन्न ही गई 
परिणामस्वरूप शवेतरबर-दिगम्बर सम्प्रदायो का श्री गणेश हो गया । 

इससे सल्देह नही कि आचार्य अद्रबाहु के पश्चात कई उदारमना आचार्सो 
ने दिगम्बर-शवेताम्वर तिवाद के बारे से उदार, समन्‍्वयवादी रुख अपनाया । 
उन्होंने स्पष्ट घोषणा की कि-- 

नाशाम्बर॒त्वे न सिताम्बरत्वे, न तत्ववादे न त्कवादे ॥। 

स्व पक्ष-सेवाश्रयेण न मुक्तिः, कषायसुक्तिः किल मुक्तिरेव ॥। 


किन्तु यह एक कठोर सत्य है कि इसके बाद भी दोनों ,विचार परम्परा 
का एकीकरण नहीं हो पाया । कहा जाता है कि किसी समय एक “यापनीय'' 
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सध का अस्तित्व था जिसकी कुछ कुछ-सान्यता श्ले० सम्प्रदायानुभोदित सथा 
कुछ दिगम्वर सम्प्रदायानुमोदित थी । किन्तु आज उसके बारे मे अधिक माहिती 
उपलब्ध नही है, न उक्त सघ का अस्तित्व ही है। यह एक बिडम्बना है कि 
अनेकात-पंद्धति से विचार करने तथा स्थाद्वाद-पद्धति से उसको प्रचारित करने 
वाले महान्‌ विद्वान आचार्यों को इस दिगम्बर-श्वेताम्बर परम्परा के एकीकरण 
मे सफलता नहीं मिल सकी । तात्पये यह है कि उसक पश्चातू निग्न॑थ धर्म के 
अनुयायियों का इतिहास मेद-प्रमेंद की हृष्टि से निराशाजनक रहा है। 


निग्रंथ धर्म के दो बडे भेद (दिगम्बर श्वेताग्बर) स्थापित हो जाने के 
पश्चात्‌ दोनों सम्प्रदायों में उप-सम्प्रदायों का निर्माण कुछ-कुछ बातो के मत 
भेदो को लेकर हुआ । श्वेताम्बर सम्प्रदाय में स्थानकवासी तथा मूर्तिपूजक- 
देरावासी भेद हो गये । स्थानकवासी उपसम्प्रदाय में रुचिभेद अथवा प्रान्तीय 
वातावरण की भिन्नता के कारण प्रथम दो सम्प्रदायों का निर्माण हुआ । मूत्ति- 
पूजक देरावासी उपसम्प्रदाय में खरतर गच्छ-तपागचछ आदि सम्प्रदायों का 
निर्माण हुआ । श्वेतावर तया दिगम्बर सम्प्रदायों मे 'तेरह पथ' की स्थापना की 
गई। दिगम्बर सम्प्रदाय में तारणपथ, बीसपथ, आदि स्थापित हुए। तात्पयं 
यह है कि लगभग २ हजार वर्षो से जैन (निम्नंथ धमं) मे भेद-उपभेद का जो 
वातावरण निर्माण हुआ उसके कारण जैन धर्म, उसकी समाज व्यवस्था अस्त- 
व्यस्त होती गई । इस लम्बे काल में कोई ऐसा सफल प्रयत्न नही हुआ कि 
जिसके कारण धामिक मान्यताओं का समन्वयवादी मार्ग निकालकर सगठित 
श्रीसघ का आविर्भाव हो सके | इतना ही नहीं इस धामिक मान्यताओं के भेद 
ने धामिक तथा सामाजिक क्षेत्र मे नाना प्रकार के झझ्ट उत्पन्न कर दिये | इस 
सक्षिप्त लख मे इन सबका विस्तारपूर्वक उल्लेख करना सम्भव नही है । 


वास्तविकता यह है कि इन धामिक मान्यताओं के भेद-प्रभेद का अस्तित्व 
अधिकतर श्रद्धा पर आधारित है कि विभिन्न-भेद प्रभेदों के हामी गुरुजनो ने 
उनका आधार मौलिक बताकर इस प्रकार की स्थिति निर्माण कर दी है कि 
अनुयायियों का प्रथक्‌ सोचना, नाश का कारण मालूम पडता है। इसके लिये 
श्रावक, श्राविकाओ, अनुयायियों में धार्मिक साहित्य का अज्ञान अधिक 
जिम्मेदार है, जहाँ हमारे पूर्वाचायों ने धर्म के तत्व को अपनी बुद्धि से समीक्षा 
करके निश्चय करने का आदेश दिया था वहाँ अध श्रद्धा ने मनुष्य के मन, 
मस्तिष्क पर कब्जा कर लिया । कहा है-- 


पन्‍ना-समिक्खए घम्स तकत्त तत्त-जिणिच्छियं ।| 
आज समाज के सम्मुख विशेषकर समग्र जैन धर्म तथा जैन समाज की 


र४ घिचारों के गये आयाम 


भाषा में सोचने वाले वर्ग के सम्मुख प्रश्न यह है कि वर्तमान स्थिति में 
अच्छाइयो का समावेश किस प्रकार किया जा सकता है ? धार्मिक क्षेत्र से 
अन्ध श्रद्धा, साम्प्रदायिकता का बोलबाला है। हम धाभिक क्षेत्र मे अध-श्रद्धा, 
साम्प्रदायिकता के दोषों से मुक्त रह सकते हैं। आगामी श्री महावीर जयन्ती 
के शुभ अवसर पर क्‍या यह सच्ची श्रद्धाजलि नहीं होगी, यदि हम अपने- 
अपने अन्त करण से अन्ध श्रद्धा, साम्प्रदायिकता से अलग रहने का सकलल्‍प 
करें । मर मत में यह सच्ची श्रद्धांजलि होगी । मै जेन समाज के प्रबुद्ध वर्ग से 
अपील करता हूँ कि वह इस दिशा में सक्रिय पहल करें । तभी हम पूर्वाचार्यी 
के सर्वोदय तीर्थ की रचना साकार देख सकेंगे । और निग्नथ धर्म को विश्व 
धर्म के रूप म मूल्याकन कर सकेंगे । 

विश्व समन्वय, अनेकान्त पथ, सर्वोदिय का प्रतिषल गान ॥॥ 

संत्नी करुणा सब जीवो पर, विश्वधर्म जग ज्योति महान 0 
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चैत्र शुक्ला त्रयोदशी को भगवान महावीर का जन्मदिवस है । यह अत्यन्त 
हर्ष का विषय है कि गत कुछ वर्षों से भगवान महावीर का जन्मदिवस “महा।बीर 
जयन्ती ” के नाम से सारे भारतवर्ष में अधिकतर अखिल जैन समाज के द्वारा 
मनाया जाता है। इतना ही नहीं बल्कि विदेशों मे भी कई स्थानों पर प्रवासी 
जैन सज्जनो के प्रयत्नो के परिणामस्वरूप मनाया जारहा है। मुझे स्मरण है 
कि जब सन्‌ १६५६ में मै तथा जैन समाज के विद्वान श्री समेरुचन्द्रजी 'दिवाकर' 
विश्व धर्म सम्मेलन मे सम्मिलित होने के लिये जापान गये थे तो जापान की 
राजधानी टोकियो में सौराष्ट्र (भारतवर्ष) निवासी श्री शेठ से हम लोगो ने 
अनुरोध किया और उन्होंने उसको स्वीकार करके आगामी चैत्र शुक्ला त्रयोदशी 
को महावीर जयन्ती का आयोजन करने का निश्चय किया। श्री शेठ के प्रयत्न 
के फलस्वरूप अप्रैल सन्‌ १६९५७ मे जापान की राजधानी टोकियो मे महावीर 
जयन्ती मनाई गई । उन्होंने हमारी माहिती के लिए हमे उस समय का एक 
फोटो भेजा । इसी प्रकार मेरे परिचित एक लेक्चरार श्री लाल चन्द्र जैन, 
आजकल उच्चतर अध्ययन के लिये अमेरिका गए हुए हैं । उन्होने मार्च १६६० 
के पत्र में अमेरिका में महावीर जयन्ती मनवाने की दिशा मे प्रयत्नशील होने 
की अभिलाषा व्यक्त की है। आज यदि हम कुछ वर्ष पूर्व की स्थिति पर 
दृष्टिपात करे तो हमे विश्वास नहीं होगा कि मारतवर्ष में कुछ वर्ष पूर्व ही 
महावीर भगवान की जयन्ती जेन समाज की ओर से सम्मिलित रूप में नहीं 
मनाई जाती थी । आपस में इतनी दूरी थी कि सम्मिलित रूप से मताना 
सम्भव ही नहीं था । आज स्थिति में परिवर्तन हो गया है । 

किसी भी महापुरुष की जयत्ती जिन उहद श्यों को लेकर मनाई जाती है। 
वह यही है कि हम उन महापुरुष के जीवन से कोई पाठ पढ़े, सद-उपदेशों को 
अपने जीवन में उतारे । अग्न जी के एक घिद्वान ने कहा था कि--- 
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दीक इसी प्रकार रो हिन्दी के एक विद्वान ने इसी आशय के विचार व्यक्त 
किये थे 


जीवनचरित्र महापुरुषों के हमें नसोहत करते हैं। 
हम भी अपना जीवन स्वच्छ रम्य कर सफ़ते है + 
हमें चाहिए हम भो अपने बना जाय पद-चिन्ह्‌ ललाम । 
इस जीवन की रेती पर जो वक्‍त पड़े आवें कुछ कास । 


इस हृष्टि से क्या यह आवश्यक नहीं कि हम प्रतिवर्ष कंबल महावीर 
जयन्ती मनाकर, भगवान महावीर का गुण-गान करके अपने कतंब्य की इति 
श्री समझने की अपेक्षा उनके उच्च आदर्शी को अपने में अवतरित करने का 
प्रयत्त करे । 

भगवान महावोर के जन्म के पूर्व भारतवर्ष में धर्म, रूढि, का पर्यायवाची 
शब्द बन गया था। समाज में धर्म के नाम पर केवल रूढि का चलन था। 
धम्मं के नाम पर अधर्म का पोषण होता था। धर्म के नाम पर निरीह पशुओं 
की हत्या की जाती थी और इस प्रकार देश मे हिसा का ताण्डव नृत्य होता 
था । मानवता की कोई कद्र नहीं थी अपितु समाज का एक वर्ग अपने को उच्च 
जाति का कह कर दूसरे वर्ग पर अत्याचार करता था । इस प्रकार की अधर्म- 
जन्य परिस्थिति को समाप्त करके धर्म का प्राधान्य स्थापित करने के लिए 
भगवान महावीर ने प्रतिकूल परिस्थिति मे भी कार्य किया, सामाजिक ढाँचे मे 
आमूल चूल परिवर्तन करने के लिए क्रान्तिकारी पर उठाया और इस कारण 
उन्हे अपने जीवन मे कई बार कष्ट उठाना पडा । 

भगवान महावीर जैसे धीर वीर महापुरुष का ही कार्य था कि उन्होंने 
प्रतिकूल परिरिथति में सामाजिक मान्यताओ के विरुद्ध विद्रोह करके समाज को 
उदार तथा नई दिशा प्रदान की । यह सर्वमान्य है कि अनुकूल परिस्थिति मे 
काय्ये सरल होता है जबकि प्रतिकूल परिस्थिति मे कठिन । 

पूर्व के अन्य सब तीर्थकरों के जीवन काल की अपेक्षा भगवान महावीर का 
जीवनकाल बहुत कम था । उस अल्प काल मे उन्हे अपनी आत्म-साक्षना भी 
करनी थी । उन्होने सकल्प किया था कि जब तक स्वय 50एाल्याल ढाएवा- 
शाशथा। (केवलज्ञान) प्राप्त न करें उपदेश नही देंगे । तात्पयं यह कि जीवन 
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का बहुत कम समय उन्हें समाज में ऋ्रान्तिकारी परिवर्तन करने को मिला किन्तु 
उन्होंने अद्वितीय साहुस करके समाज की कायापलट दी और केवल ७२ वर्ष की 
आयु मे मोक्ष पद प्राप्त किया । 


भगवान महावीर के पश्चात्‌ भी कुछ काल तक उनके अनुयाइयो मे बही 
उदार दृष्टिकोण रहा। किन्तु उनके निर्वाण के कुछ शताब्दी पश्चात्‌ सकुचितता- 
अनुदारता प्रविष्ट हो गई । अनुयाइयो ने मतभेदों के नाम पर पृथक-पृथक सम्प्र 
दाय स्थापित कर दिए । उन सम्प्रदायों मे भी नगण्य मतभेदों को लेकर उप- 
सम्प्रदाय स्थापित हुए, तात्पयं यह कि भगवान महावीर के कार्यकाल में जो 
उदारता व समन्वयवादिता थी वह लुप्त होने लगी, विभिन्न सम्प्रदायों मे 
आपसा मनोमालिन्य भी होने लगा । जो जेनधर्म अनेकान्त का पुजारी था उसी 
के अनुयायीगण एकान्त के पुजारी हो गए। केवल उनकी मान्यता सत्य होने 
अन्य की मान्यता मिथ्या होने का आग्रह हृढठतर होता गया । भगवान महावीर 
के जम्मदिवस पर आज यह अपेक्षा अनुचित नही होगी कि जैन समाज उदारता 
का पाठ ग्रहण कर । जैनेतरो को महावीर का उपदेश सुनाने की अपेक्षों वह स्वय 
उनके जीवत, उपदेश से मार्गदर्शन प्राप्त करके अनेकान्त का सच्चा अनुयायी 
बने । 

मैं भारत जैन मह।मण्डल के मुख पत्र “जन जगत” में प्रकाशित लेखक के 
एक लेख “जन समाज में एकता' तथा मुनि नेमी चन्द्र जी के एक लेख “जैन-सघ- 
ऐक्य की व्यावहारिक रूपरेखा' की ओर आपका ध्यान आकर्षित करना चाहता 
हूँ । उक्त दोनों लेखों में अखिल जैन समाज को उदारतापूर्णक अपने आँतरिक 
मतभेदों का समन्वय करके ऐक्य स्थापित करने के लिए आग्रह किया गया है । 

यदि हम आज के शुभ दिवस पर इतना भर कर सके तो निश्चय पूर्वक 


हमे भगवान महावीर के उपदेशो को बताने की आवश्यकता नहीं होगी । हमारी 
कृति उनके उपदेशों का प्रचार करेगी । 


१० 
महावीर की २५वीं निर्वाण शताब्दि और हमारा धर्म 
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श्रमण सस्कृति के एक महान ज्योतिर्धर महापुरुष भगवान महावीर के 
परिनिर्वाण को आज लगभग २५०० वर्ष हो रहे है। निश्चित रूप से सन्‌ 
१९७४ के नवन्बर मास में भगवान महावीर निर्वाण की २५ वी शताब्दी मनाई 
जावेगी । भगवान मद्दावीर के समय की परिस्थिति का यदि हम जायजा लें 
तो हमे घोर निराशा होती है। तत्कालीन परिस्थिति अत्यन्त निराशाजनक 
तथा प्रतिकूल थी, पुग अन्धकारमय था । मानव पूर्व के तीर्थंकरों की बाणी को 
विस्मृत कर चुका था, जिसमे उससे कहा गया था कि “मानव ! तू अपने कर्मों 
का स्वय निर्माता है । कोई भगवान, परमेश्वर, देव तेरे को बुरे कर्मो से क्षमा 
नहीं कर सकता । यदि तू अच्छे कर्म करेंगा तो तुझको पुण्य प्रकृति का बध 
होगा, अन्यथा पाप प्रकृति का। मानव जन्म दुर्लभ है, उसकी प्राप्ति के 
लिये देवता तक तरसते है। मानव ने उपनिपद के ऋषि की वाणी को भी 
विस्मृत कर दिया है. कि जिसमे कहा गया था कि “ए मानव |” जगत म लू 
ही सर्वश्रेष्ठ प्राणी है, तुझसे बढ़कर कोई प्राणी नहीं है ।” किन्तु इन सब 
प्रेरणा सूचक बातों को भुलाकर वह देवाधीत भगवान्‌ अथवा परमेश्वर का 
गुलाम बनकर उसकी क्ूृपा प्राप्ति के लिये उपासना करता है और इस तरह 
वह आत्म-गौरब, साहस, पुरुषार्थ, पराक्रम खोकर “परमुखपेक्षी” जीवन व्य- 
तीत कर रहा था। ऐसी विषम परिस्थिति में इस महामानव का अवतरण 
हआ । उसने देखा कि धर्म के नाम पर केवल रूढियों का ककाल मात्र अवशेष 
है । धर्म की आत्मा मार दी गई है | केवल शरीर को लेकर लोग लकीर पीटते 
हे । विभिन्‍नवाद के आग्रही धर्माचार्य बौद्धिक व्यायाम करके परस्पर दार्शनिक 
प्रन्‍नों पर वितडावाद कर रहे है। उस महामानव ने परिस्थिति का आकलन 
करके सुधार करने का हढ निश्चय किया तथा मानव को धर्म की आत्मा का 


श्८ 
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स्पर्श कराने का तय किया । दार्शनिक वितडावाद को समाप्त करके “अनेकान्त 
हृष्टि” दी । तात्पर्य यह है कि महामानव ने विश्व को एक ऐसी दैन दी कि 
जिसका मुल्याकन कर सकता मुश्किल है। तभी कवि दिनकर ने अपनी श्रद्धाञजली 
अपित करते हुए कहा था-- 
वेशालीगण का प्रतिपालक, गण का आवि विधाता 
जिसे दूढ्ता देश आज, उस प्रजातन्त्र की माता । 
दइको एफ क्षण पथ्िक, यहां मिट्टी को शोश नवाओं 
राज-सिद्धियो को समाधि पर फूल चढ़ाते जाओ ॥ 
और कवि ने कहा था -- 
सुना यहीं उत्पन्न हुआ था किसो समय बह शाजकुमार 
त्याग दिये थे जिससे जग के भोग-बविलास, साज-सिगार । 
जिसके निर्मल जेनधर्म का, देश-वेश में हुआ प्रचार 
तीर्थकर जिस महावोर के, यश अब भी गाता संसार । 
है पवित्रता भरी हुई, इस विमल सूमि के कण-कण में 
मत कह क्या-क्या हुआ, इस वेशालो के आंगन में। 


कहा जाता है कि भगवात महावीर ने विज्व को अहिसा का एक अनूठा 
सिद्धान्त दिया और स्पष्ट शब्दों मे घोषणा की कि ससार का प्रत्येक प्राणी 
सुब्र चाहता है, जीवन चाहता है, इसलिये मनुष्य को भी आचार मे अहिसा 
का पालन करना चाहिये । इस युग के महापुरुष विनोबाजी ने एक समय कहा 
था कि भगवान महावीर के पूर्व मे भी अहिसा का विचार मौजूद था किन्तु 
भगवान महावीर की सबसे बडी देन “अनेकात विचार पद्धति' है। इसमे सन्देह 
नही कि अतेकान्त विचार पद्धति भी एक प्रकार से अहिसा का ही एक अग है, 
इसे बौद्धिक अहिसा कहा जाना चाहिये । राजनीति के शब्दों मे यह दार्शनिक 
प्रजातन्‍्त्र' हैं। जिस प्रकार प्रजातन्त्र मे अपने से भिन्न दृष्टिकोण रखने वाले 
व्यक्ति की बात में भी सार ग्रहण करना आवश्यक माना जाता है। उसी 
प्रकार अनेकान्त हृष्टिसम्पन्न व्यक्ति अपने से भिन्न विचार रखने बाले के प्रति 
सहिष्णुता का वर्ताव करता है। इस शताब्दी के महापुरुष पृज्य बापू ने भी 
सब धर्मों के सार रूप तत्व को ग्रहण करके समन्वय की बात कही थी और 
सर्व धर्म समानत्व' के विचार को अपने आश्रम के ११ ब्रतों मे महत्वपूर्ण स्थान 
दिया था । क्या यह विडम्बना की बात नहीं है कि भगवान महावीर के अनु- 
यायी, उतको अपना आदर्श मानने वाले स्वयं एकागी हृष्टिकोण से युक्त हैं 
और सम्पूर्ण जैन समाज कई सम्प्रदाय तथा उपसम्पदायों मे विभक्त है| यह 


ह०० विचारों के सये आयाम 


सब कोई जानते हैं कि भगवान महावीर के समय में नग्न तथा सबस्त्र दोनों 
प्रकार के साधुजन उनके सध मे थे, अत यह महत्वहीन है कि हम उस समय 
के नग्न सुनि को जिनकलपी कहे या कुछ और ? या सबस्त्र मुनि कितना 
अल्प वस्त्र का उपयोग करते थे या आज कितना ? तत्व की बात यह है कि 
आज की भाषा में दिगम्बर, श्वेताम्बर दोनो प्रकार के मुनि सघ में थे । कही 
कोई ऊँचे नीचे का प्रश्न नही था, किन्तु भगवान्‌ के निर्वाण के पश्चातू इसी 
आधार पर दो प्रथक सम्प्रदायो का निर्माण हो गया | यह भी स्पष्ट है कि 
दिगम्बरत्व का प्रश्न केवल साधु मुनि का प्रश्न था, श्रावक तो कोई दिगरम्बर 
(नग्न) रहता ही नहीं | फिर भी श्रावक्र दिगम्बरत्व के साये मे आ गया । 
दुर्भाग्य यही तक नही रहा । गत २००० वर्ष में यह प्रश्न इतनी गहरी जड 
जमा गया कि अब हमे ज॑नत्व की चिता नही, केबल दिगम्बर, श्वेताम्बरत्व की 
चिन्ता अधिक है । इसमे सन्देह नहीं कि दिगम्बरत्व अपरिग्रह की चरमसीमा 
है, केवल यही नही, कोई पूर्ण रूप से अविकारी हुए बिना दिग्रम्बर रहने का 
साहस नही कर सकता । यह भी सच है कि वस्त्र रखने वाले साधुजनों ने 
बस्त्रो की मात्रा मे यदा-कदा वृद्धि कर ली और अन्य उपकरणों में भी वद्धि 
कर ली। प्रश्न यह है कि जिस प्रकार दिगम्वर मुनि 'मूर््छा रहित' अन्य 
उपकरण रखकर भी पूर्ण अपरिग्रही माने जाते है, उसी प्रकार अत्यल्प वस्त्र 
के धारी साधु को भी 'मूृर्च्छा रहित' वस्त्र तथा अन्य उपकरण रखने पर 
अपरियग्रही क्यो नही माना जा सकता ? दोनो विचारों में ऐकातिकता है, किन्तु 
जहाँ हमारे मानस इतने पूर्बाग्रहो से युक्त हो कि हम वस्त्र तथा नम्तता के 
विवाद की पूर्ति हेतु तीर्थ आदिसे सयुक्त करके आएसी मुकहमेबाजी मे उलझ । 
समय और शक्ति का अपार व्यय किया। अहिसक होने के बावजूद तीर्थों के 
विवाद में हत्याएँ हुई। उस विपरीत दशा मे “अनेकान्ती दृष्टिकोण” अपनाकर 
एक दूसरे का समन्वय कर सकेंगे, इसकी आशा कम ही है। इस सारे लम्बे 
काल मे समय-समय पर ऐसे सज्जन भी हुए कि जिन्होंने मतभेद की खाई को 
अधिक चौडा किया । कहाँ-कहाँ मतभेद है, इसकी लम्बी सूची बनी । किन्तु 
समान विचार कहाँ-कहाँ हैं, इसकी तरफ समाज ने कम ध्यान दिया | मैं 
जानता हूँ कि कुछ जैनाचाय अतीत मे ऐसे समनन्‍्वयवादी हृष्टि सम्पन्न हुए है 
और उन्होने अपनी रचनाओ द्वारा साम्प्रदाग्रोिक हृष्टिकोण की आलोचना 
करके तीखे व्यण तक किये है किन्तु समाज ने उनके बहुमूल्य विचारों को 
अधिक महत्व नहीं दिया, न उस पर अमल किया परिणामस्वरूप समाज अपनी 
साम्प्रदायिकता का ही शिकार रहा । इससे आगे का इतिहास और दु खद है 
कि जिसमे श्वेताम्बरत्व के अन्तर्गत देरावासी, स्थानकवासी, तेरहपथी की 
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स्थापना हुई | इन सबके भीतर भी छोटे-छोटे प्रश्नो पर पृथक-पृथक दल बने । 
दिगम्बरत्व के भीतर तेरहपथ्री, बीसपथी-तारणपथी आदि । इस लेख का 
उद्दीश्य इन उप-सम्प्रदायो का विशद्‌ विवेचन करना नही है । इसके लिये तो 
पृथक रूप से स्वतन्त्र लेख आवश्यक है, किन्तु इस लेख का उद्देश्य यह है कि 
क्या आज ऐसा उपयुक्त समय नहीं आ गया है, जब भगवान महावीर के 
समस्त अनुयायी इत मूलभूत प्रश्नो पर सोचकर एक ऐसा रास्ता च॒नें कि सब 
अपनी अपनी मान्यता को अक्षुण्ण रखते हुए सारी सम्प्रदाय तथा उपसम्प्रदाय 
या दल भिन्न-भिन्न रुचि एव विचार वेभित्य के परिणाम हैं, यह मानकर सह 
अस्तित्व का मार्ग चुनें । दूसरे शब्दों में हम एक दूसरे को मिथयात्वी न कहकर 
अपने से भिन्न विचार रखने वाले मे भी आशिक सत्य है तथा वह भी भगवान 
महावीर का उतने अशो में ही अनुयायी है कि जितने जश में हम, यह स्वीकार 
करे । तात्पय यह है कि मानसिक कटुता समाप्त हो, कषाय से मुक्त हों, जैसा 
कि एक प्राचीन जैनाचाये ने कहा था - 


नश्वेताम्बरत्वे. न दिगम्बरत्वे 
न तत्वबादे ने च॒ त्कंयादे। 
न पक्षसेवाथ्यणेन मुक्ति: 
कषायसुक्ति: किल मुक्तिरेव ॥ 


यदि उपरोक्त परिस्थिति का निर्माण हो गया तो कालान्तर से जाकर हम 
इस योग्य हो सकेंगे कि हम सारे मत-मेदो पर पूर्वाग्नह से मुक्त निष्पक्ष भाव 
से विचार कर सके और समन्वय का मार्ग अपना सकें और यह भगवान 
महावीर के प्रति हमारी विनस विग्तु महत्वपूर्ण और वास्तविक श्रद्धाजली 
होगी । 

भगवात सहावीर का २५००वा निर्वाण शताब्दी महोत्सव सन्‌ १६७४ 
के नवम्बर से एक बर्ष (नवम्बर ७५) तक मनाया जावेगा तथा उसे शताब्दी 
वर्ष कहा जावेगा । जहाँ तक मुझे स्मरण है निर्वाण शताब्दी की चर्चा लगभग 
७, ८ वर्ष से चल रही है। विभिन्न कार्यक्रम बनाये जा रहे है। केन्द्रीय शासन 
तथा कई राज्य शासन अपने-अपने क्षेत्र मे समिति की स्थापना करके कार्येक्रम 
पर विचार कर रहे है । यदि अखिल जैन समाज उपरोक्त विचार सारिणी के 
अनुरूप कोई योजना बनाकर “अनेकान्त आश्रम” का निर्माण करें जहाँ जैन 
दर्शन के विभिन्न सम्प्रदाय, उप-सम्प्रदाय एबं दलों से सम्बन्धित साहित्य लेकर 
समन्वयात्मक साहित्य का निर्माण कराया जावे कि जिससे एक दूसरे के निकट 


१०२ विचारों के नये अयांभ 


आया जा सके । कहा जाता है कि किसी समय जैन समाज मे एक “वापनीय 
सघ' था कि जिसकी कुछ मान्यता एवेत्ताम्बरत्व के अनुरूप तथा कुछ मान्यता 
दिग्रम्बरत्व के अनुकूल थी । आज उसका विस्तृत साहित्य उपलब्ध नहीं है 
किन्तु इस दिशा मे विद्वानों से खोज कराकर समन्वय के लिये मार्ग प्रशस्त 
किया जा सके तो हम भगवान महावीर के निर्दिष्ट पथ पर चलने का एक 
विनम्र प्रयास कर रहे है ऐसा, कहा जा सकेगा । 


११ 
अमण-संस्कृति के दो महापुरुष 


सृष्टि का यह नियम है कि जब धमं के मार्ग मे विकृृति उत्पन्न हो जाती 
है तो उसकी (यानी नियम, धर्म की) आत्मा का नाश होकर वह कीरा अस्थि- 
पजर रह जाता है। ऐसे समय मे धर्म के मार्ग-दर्शन के हेतु कोई अन्य महा- 
पुरुष जन्म लेता है। इस प्रकार जैन ग्रन्थों के अनुसार वतेमान युग (जो पारि- 
भाषिक शब्दों मे “अवसर्पिणी” से प्र7रम्भ होना कथित किया गया है) के प्रथम 
महापुरुष “ऋषभदेव”' द्वारा प्ररूपित आत्मोन्‍नति का मार्ग शिथिल हो गया तब 
उस के पश्चात एक महापुरुष के कार्य को दूसरे ने पूर्ण किया। इस प्रकार 
वर्तमान युग के २३ वें महापुरुष “'पाश्वंनाथ” थे जिन्होंने मनुष्य की आत्मा को 
सुसस्कृत बताने का कार्थ किया । यदि हम इतिहास का अध्ययन करें तो इस 
निश्चय पर पहुँचेंगे कि आज से ३००० वर्ष पूर्व इस प्रकार की स्थिति हो गई 
थी कि मानव समाज अपने उद्धारक की खोज मे था । इस समय अपने देश मे यज्ञ 
यागादि कर्म काड प्रचलित था। धर्म के नामपर हिसाए की जाती थी---और 
उसे हिसा नहीं माना जाता था । उस युग मे ब्राह्मण श्रेष्ठ समझा जाता था । 
स्‍त्री तथा शूद्रो को धमंग्रन्थो के पठन-पाठन का अधिकार नहीं था । दास- 
प्रथा प्रचलित थी तथा अन्य वस्तुओं की भाति दासविक्रय किया जाता था 
तात्पर्य यह कि धर्म केवल रूढि का अपर नाम था। मनुष्य की धामिक तथा 
सामाजिक स्थिति मे आमूल परिवर्तेन की आवश्यकता स्पष्ट थी। इस घुग 
में ब्राह्मण सस्कृति की प्रधानता थी जो केवल वेद को ही प्रमाण मानकर वेद 
के नाम पर कथित व्यवस्था करते थे । 

वेद-कालीन ऋषि मुनि मत्रो के द्वारा भौतिक साधनों की प्राप्ति के लिये 
प्राथंना करते थे । मनुष्य की मूख ऐसे भौतिक साधनों से तृप्त नही होती थी। 
उसे तो कुछ अन्य चाहिये था | इसके पश्चात कुछ प्रगति हुई । आध्यात्मिकता 
का आयोजन “उपनिषदो”' से हुआ परन्तु उस समय प्रवृत्तिप्रध्नान मार्ग ही 
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श्ण्ड विचारों के तये आयास 


जीवन का लक्ष्य था। कितने ही तपस्वी बन मे जाकर कठिन तपस्था करते थे 


किन्तु वह तपस्था भी अविचार पूर्ण हिसा से परिपूर्ण थी। यह तो मात्र देह दमन 
ही था उसमे आध्यात्मिकता का कुछ भी अंश न होता था | इस परिस्थिति के 


कारण इस मार्ग के उद्धार की आवश्यकता खडी हुई और उसका प्रारम्भ 
ऋषभदेव ने किया । इसकी वृद्धि इस युग के २२ वे तीर्थकर नेमिनाथ ने की । 
इस पृष्ठ भूमि मे २३ वे महापुरुष 'पाश्वंनाथ' का जन्म हुआ । भगवान पाश्बेनाथ 
ने अपन जीवन में सनातन शाश्वत सत्य मार्ग को पुन स्थापित किया। इनके 
निर्वाण के २५० वर्ष पश्चात “वर्धभान” (२४ वे महापुरुष ) का जन्म हुआ । 
वधेमान का जन्म भी पाश्वंनाथ के अनुयायी एक क्षत्रिय कुल मे चैत्रशुक्ला 
१३ के दिन हुआ । अनेक वीरता पूर्ण कार्यों के कारण ये “महावीर कहे गये । 
वास्तव मे महावीर अपने पूर्व के २३ वें महापुरुष “पाश्व॑ंनाथ' के उत्तराधि- 
कारी बने । आज जो श्रमण सस्क्ृति दिखाई देती है उसका आरम्भ ऋषभदेव 
से हुआ परन्तु उसे व्यवस्थित रूप दिया पाश्वंनाथ तथा महाबीर ने । पाश्ब॑- 
नाथ की भाति उन्होंने भी धर्म का वास्तविक रूप मनुष्य के समक्ष रखा । उन्होने 
बताया कि धर्म केवल रूढि नहीं है धर्म का सबध तो मनुष्य की अन्तंवृत्ति के 
साथ है। मनुष्य चाहे जिस कुल, गोत्र जाति में जन्म ले परन्तु वह अपने 
कम के अनुसार ही ऊच-नोच होता है । उन्होंने जन्मना जाति का घोर विरोध 
किया था । इसी प्रकार स्त्री तथा शूद्रो के समान अधिकार को स्वीकार 
किया । दास-दासी के विक्रय का विरोध किया । यज्ञ की व्याख्या को परिवर्तन 
कर मनुष्य को अपना आत्मबञ्ञ कर उसके द्वारा अपनी आत्मशान्ति प्राप्त 
करने को विचार दिया । अपनी इच्छाओ का निरोध कर निवृत्ति मार्ग की 
श्र ष्ठत रथापि/ की । मात्र देह दमन रूपी तपश्चर्या के स्थान पर आध्यत्मिकता 
पूर्ण तप के 4हत्व को स्थान दिया । तात्पयं यह कि ब्राह्मणसस्क्रृति के इस 
युग में श्रमण संस्कृति का पुनरुद्वार किया गया । मनुष्य की आध्यात्मिक क्षुधा 
तृप्त हुई । उसका ध्येय भोतिक साधनों की प्राप्ति अथवा स्व प्राप्ति न रह- 
कर आत्म कल्याण का हो गया । अपनी आत्मा को सुसस्क्ृत करते हुए मोक्ष 
प्राप्ति का ध्येय बनाया गया । अपने देश से इस समय लगभग ३००० वर्षों से 
ब्राह्मण तथा श्रमण सस्कृति मनुष्य समाज की आत्मा को सुसस्कृत करने तथा 
उसको प्रगतिशील बनाने के लिये कार्य कर रही है। ब्राह्मण सस्क्ृति का मूल 
आधार वेद हैं ब्राह्मण मस्कृति का उदय “ब्रह्मन्‌” शब्द से विकसित हुआ । 
ब्रह्मत शब्द में स्तुति, यज्ञ याग्र, प्रधान थे । इधर श्रमण सस्कृति, सम, शम के 
विचार से सदैव फली फूलौ । जिस युग मे श्रमण सस्कृति का पुनरुद्धार हो रहा 
था उस समय एक ओर धर्म की विडम्बना हो रही थी तब दूसरी ओर केवल 
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विचार हीत तपस्या के द्वारा देह-दमन किया जा रहा था । तीसरी ओर चार्वाक 
दर्शन के अनुयायी केवल शारीरिक आवश्यकताओ की पूर्ति को मनुष्य का ध्येय 
बताते थे । इसी समय श्रमंण सस्क्ृति के दो महाघुरुष का एकही क्षेत्र (बिहार) 
में जन्म हुआ । वर्धमान ने वेद को अप्रमाण माना और अहिंसा, अपरिप्रह तथा 
अनेकान्त के सिद्धान्तो का प्रतिपादत किया । मानव समाज की उन्नति के लिये 
पाश्वनाथ के चातुयाम मे देश-काल के अनुरूप परिवर्तेन कर पंच महाद्वत्त- 
प्रतिपांदित किया । सबसे महत्वपूर्ण बात तो उन्होंने “अनेकात-सिद्धान्त 
द्वारा मनुष्य को सत्याभिमुख करके की। घार्मिक-सहिष्णुता का पाठ सिखाया। 
वर्धमान ने मनुष्य को स्वय को स्वय का ही निर्माता सिद्ध किया तथा दिखा 
दिया कि मनुष्य अपने आध्यात्मिक विकास से ही पूर्णता प्राप्त कर सकता है ! 
उन्होंमे सासारिक आत्माओ के ससार म्रमण का कारण “कम” को बताया 
तथा सिद्ध किया कि जबतक जीव के साथ शुभाशुभ कर्मों का योग रहेगा तब 
तक मुक्ति नही मिलेगी । शुभ-अशुभ कर्मों की समाप्ति ही मोक्ष है। उनके 
समकालीन शाक्यपुत्र गौतम बुद्ध ने भी वेद को अप्रमाण बताकर चार आये 
सत्य नामक नवीन मार्ग की स्थापना की । जहा भगवान महावीर पूर्व के महा- 
पुरुषो के विशेषकर पाएवंनाथ के द्वारा स्थापित मार्ग के उत्तराधिकारी बने वहाँ 
शाक्य पुत्र गौतम बुद्ध को अपने पूर्ववर्ती किसी महापुरुष का उत्तराधिकार नही 
मिला । तौद्ध साहित्य से प्रगट हे कि गौतम बुद्ध ने ज्ञान प्राप्ति के पूर्व जिन- 
जिन पथो को अगोकार किया था उनमे निग्रन्थ सम्प्रदाय भी था। यह तो 
निर्विवाद सत्य है कि “निग्र थ राम्प्रदाय ही भगवान पाश्वनाथ तथा महाबीर 
का अनुयायी सम्प्रदाय था । बुद्ध के पूर्व जीवन के वृत्तात के अध्ययन से मालूम 
होता है कि चाहे थोडे समय के लिये ही सही, वह पाश्वनाथ की श्रमण परम्परा 
मे रहे थे और दूसरे सब पथों को त्याग करके “मध्यम” मार्ग का निरूपण 
किया । यह भी निर्विवाद सत्य है कि मनुष्य को सुसस्क्ृत बनाने के कार्य मे 
श्रमणसस्कृति ने जो योग दान दिया है उससे भगव्रान पाश्वेनाथ, भगवान 
महावीर की भाति ही शाक्यपुत्र गौतम बुद्ध का भी योगदान है । 

भगवान महावीर ते धार्मिक-सहिष्णुता के लिये, सत्य की शोध के लिये 
अनेकात सिद्धान्त को स्वीकार किया । किसी एक वस्तु से विभिन्‍न हृष्टिकोण 
की सभावना को स्वीकार करने, एक ही हृष्टिकोण का आग्रह न रखने का 
निर्णय किया । विरोधी ह्टिकोण के प्रति अन्याय न होने का यह भी कारण 
हुआ । मनुष्य जागृति में किसी सिद्धान्त से जो अमूल्य लाभ हुआ उसके मूल में 
अनेकातब/द का यह अपूबं सिद्धान्त है। इसी सिद्धान्त के कारण भगवान 
महावीर के प्रमुख शिष्य व गौतम तथा पाश्व॑नाथ के शिष्य केशी शक्षरमण की 
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चर्चा जिस सुन्दर वातावरण में हुई और चातुयाम तथा पचमहाद्रत 
धर्म का समन्वय हुआ ओर वह मानव समाज के लिये पथ प्रदर्शक हुआ 
यह अतिशयोक्ति नही हे ! इसकी विस्तृत चर्चा उत्तराध्ययन सूत्र मे है परन्तु 
यह आशचयं का विषय है कि भगवान महावीर के समकालीन भगवान बुद्ध द्वारा 
प्रतिपादित मार्ग के सबध मे समनन्‍्वयात्मक दृष्टिकोण क्यो नहीं अपनाया गया ? 
मुझे विश्वास है कि दोनो महापुरुष एक दूसरे से प्रभावित हुये थे । किन्तु 
दुर्भाग्य वश ऐसा कोई सुअवसर प्राप्त नहीं हुआ जब दोनो महापुरुष का शुभ 
मिलन होकर कोई समन्वयात्मक मार्ग निकल सकता। उत्तराध्ययन सूत्र तथा 
धम्मपद की कितनी ही गाधाएँ तथा उनके विचार समान है। यह इस बात की 
द्योतक है कि दोनो महापुरुषों के हृदय में मानव समाज को सुमस्कृत 
बनाने व उसकी उन्नति करने के लिये कितना उत्साह था। यदि कोई दार्शनिक 
विद्वान शोध करके कोई समन्वयात्मक दृष्टिकोण प्रस्तुत कर सके तो वास्तव 
में मानव ग़माज उसका अत्यन्त ऋणी रहेगा । 


छठा आयाम 


आधचार-मोमास।[ 
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(२१) हमारा आचार-विचार कंसा हो ? पिता का पत्त पुत्र के नाम 
(३) सामभिष और निरामिष भोजन का" प्रश्न और हम 
(४) आवक वर्ग की आचार-सहिता का प्रश्न 
(५) साधु आचार मे परिवतंन का प्रश्न 
(६) साधु आचार में परिवतंत का प्रश्न, 
सम्यक्दर्शन के प्रकाश मे एक स्पष्टीकरण 
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(६) साथु सस्था और प्रजातन्त्र 
(१०) साधु सस्था और आधुनिकता 
(११) क्या नग्नत्व एकातल अश्लीलता है ? 
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मानव जाति के इतिहास में “धर” से अधिक महत्वपूर्ण शब्द का प्रादुर्भाव 
नही हुआ । “धर्म” शब्द विभिन्न अर्थों का द्योतत है। एक विचारक ने कहा 
कि धर्म शब्द की अभी तक लगभग १० हजार व्याख्यायें हुई है। किन्तु फिर 
भी सर्वागपूर्ण व्याख्या हो चुकी, ऐसा नहीं माना जा सकता । सच्चाई यह है कि 
“धरम” शब्द का अर्थ सदर्भों की पृष्ठभूमि मे लगाया जाना चाहिए। प्रस्तुत 
स्थान पर “धमं” से अर्थ कर्तव्याकतंब्य अथवा विधि-निरषेध के सिद्धान्ती से है । 

विश्व में प्रचलित प्रत्येक “धमं” का प्राण उसके द्वारा विहेत “आचार- 
पद्धति” है । जैन-धमं ने भी मानव जाति के लिए आचार सहिता ८०46 ० 
((०7(0ल का निर्भाण किया है। यदि हम सूक्ष्मता से इस आचार-पद्धति का 
विश्लेषण करे, इस पद्धति के निर्माण की पृष्ठभूमि पर दहृष्टिपात करें तो 
हमको यह भली भाँति स्पष्ट रूप से ज्ञात होगा कि इस प्रकार की पद्धति, 
नियम निर्माण के सीछे जी भावना रही है उसका उहूँ श्य मनुष्य को मानवता 
का पाठ पढाना, उसे भले बनाने, समाज के उपयोगी बनाने का रहा है । प्रत्येक 
नियम के पीछे जो भावना काम कर रही है, वही उसकी आत्मा है। नियम 
को अतरात्मा मुख्य है। नियमों का बाह्य रूप गोण है। यदा-कदा ऐसे प्रसग 
भी आते हैं, जबकि व्यक्ति बाह्यरूप में धर्म पालन करता दिखाई देता है । 
किन्तु उसके पीछे जो पृष्ठमूमि होती है, मानसिक स्थिति जिस प्रकार की 
होती है, वह निम्न धरातल की होती है। इस कारण जो व्यक्ति केवल बाह्य- 
रूप को देखता है, वह उसे धर्मात्मा मानता है। किन्तु वास्तविकता यह है कि 
बह ऐसा नही है। यदा-कदा इसके विपरीत ७॥०७ ४०४४ होता है। जैसा कि 
एक विद्वान ने कहा था -- 

सनसेव कुत पा न शरीरकृतं कृतम । 
येनेबालिगिता कांता, तैनेवालिगिता सुता |। 
१०६ 
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वास्तविक रूप में पाप-पुण्य बध का कारण मावसिक स्थिति अधिक है। 
इसके बिना पाप बन्ध नहीं होता । यही कारण है कि जैन साहित्य मे बणित 
श्षीमद्‌ प्रसन्‍नचन्द्र राजधि के शरीर द्वारा कप्ट्साध्य तपस्या करते हुए भी उस 
क्षण नरकगामी होता बताया गया । जब उनके परिणाम (मानसिक स्थिति) की 
शुद्धि हुई तब उनको स्वगंगामी होना प्ररूपित किया गया । 
जैसा कि ऊपर उल्लेख किया है, धर्म की आत्मा उसके द्वारा विहित 
आचार-शास्त्र है। यद्यपि प्रचलित प्रत्येक धर्म मे मनुष्य के कर्तव्य-अकततंब्य 
विधिनिषेध का प्रावधान है। जैनधमं ने तो मानव के आचार धर्म पर अधिक 
जोर दिया है । एक विद्वान किन्तु चारित्रश्नष्ट व्यक्ति का जैनधर्म मे महत्व नही 
है | एक विद्वान न ठीक ही कहा है-- 
सरसी विपरीतश्चेत सरसत्व न घुज्चति । 
साक्षरा विपरीताश्वेद्‌ राक्षता एवं केवलस्‌ ।। 


तात्पर्य यह है कि सरस संच्चरित्र व्यक्ति याद विपरीत हो जाबे तो 
भी अनिष्ट नहीं कर सकता। सरस को विपरीत लिखा जाने पर भी 
सरस ही रहता टै। किन्तु साक्षर (विद्वान) विपरीत होने पर राक्षस 
हो जाता है । चारित्र भ्रष्ट विद्वान एक ऐसा व्यक्ति है, जो पग्रु है। इस कारण 
यह स्वाभाविक था कि जैन श्रमण मे चारित्र के प्रति अधिक सजगता रखी 
जावे । यह भी निविवाद है कि जैन आचार-पद्धति का मूल अहिंसा है । प्रत्येक 
यम, नियम-अहिसा के बिचार से ओत-प्रोत है । श्रमण वर्ग की आचार के 
प्रति जागरूकता के कारण नियमो की उत्क्ृष्टता की ओर अधिक ध्यान रखा 
गया । एक प्रकार से (८०779ए०॥४07) रहा । जो नियम को अधिक सख्ती, 
सूक्ष्मता से पालन करे, उसे उच्च माना जाने लगा। इस प्रतियोगिता में 
परस्पर छोटे-छोटे मतशेद-मतभिन्‍्नता के कारण पृथक्‌ सम्प्रदायों की स्थापना 
होती रही । यह स्पष्ट है कि इस प्रकार की प्रवृत्ति में नियमो का बाह्य रूप 
दृष्टि से अधिक समीप रहा । उसकी भावना, नियमों के पीछे रही भावना, 
दृष्टिकोण से ओझल होता रही । यही कारण रहा कि (००॥॥५ के स्थान पर 
(२४४॥७(५ का महत्व स्थापित होता रहा । एक प्रदेश या प्रात मे विचरण्‌ 
करने वाले मुनिराज के नियम दूसरे प्रदेश मे व्िचरण करने वाले मुनिराज से 
कई बातो में भिन्न होते गए, मान्यता भिन्न होती गई । इस आचार-गत भिन्नता 
में सामजस्य, समन्वय का कोई प्रयत्न नही हुआ । कभी-कभी ऐसा विचार 
होता है कि जैन धर्मान्त्गंत स्थाह्गाद अथवा अनेकान्त दृष्टि का प्रयोग केवल 
बव्यानुयोग तक सीमित रहा है। चरित्रानुयोग उससे एक दम अछुता रहा । 
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इस मतनमेद, भिन्नमान्यता के कारण इन उपसम्भ्रदायों के तथा उनसे 
सबन्धित मुख्य भुनिराजों मे पररपर सोहाद नहीं रहता था। यदा-कदा 
आक्षेप-प्रति-आक्षेप से अनुगामी आवक वर्ग तक में मनोमालिन्य बढ़ता 
जा रहा था। इस सारी स्थिति का निराकरण करने के लिये समाज के 
लितको ने आचार-गत भिन्नता में समन्वय करने का प्रयत्न किया । स्थानक- 
बासी जैन समाज के इतिहास में एक श्रमण सघ का निर्माण एक ऐतिहासिक 
अभूतपर्व घटना थी। एक आचार्य, एक विधान, एक समाचारी के साथ 
“अ्रमण सघ हो अविचल' निश्चय” का मगलगान होता रहा । किन्तु यह दुख 
के साथ स्वीकार करना चाहिये कि आचार-गत कई प्रश्नो का निराकरण वर्षो 
की चर्चा के पश्चात्‌ भी नही किया जा सका । उच्छु खल तथा विलगराव की 
स्थिति निर्माण हो गई हे, उसका निराकरण श्रमण सघीय विचारक, विद्वान, 
अधिकारी, मुनियों को करना चाहिये । 


इसमे सदेह नहीं कि जैन धर्म मे विशेषकर स्थानकवासी समाज से सबधित 
मुनिवरों मे “आचार” के प्रति अधिक आग्रह रहा है । यह उचित भी था तथा 
है । किन्तु गत वर्षो से यह भय होता है कि कही इस वृत्ति मे स्वय के आचार 
के प्रति आग्रह के स्थान पर हमार कई मुनिवरों मे परदोष दर्शन की वृत्ति 
का आधिक्य तो नहीं हो रहा है । यह सच है कि जिस मुनि के साथ अधिकार- 
शक्ति हो, जिन पर श्रमण सध के मुनिराजों पर अनुशासन रखने, आचार 
पालन न करने पर प्रायश्चित देने आदि की जिम्मेदारी हो उसको, सब पर 
अपने आचार + प्रति जागरूकता रखते हुए दृसरो पर कडी नजर रखनी पडती 
है । किन्तु “कडी नजर” के साथ ही अपर्याप्त, अपुष्ट समाचार, अफवाह के 
आधार पर प्रकट या गुप्त रूप से प्रचार किया जावे तो वह अनुचित है | साथ 
ही आचारगत नियमों के महत्व पर भी ध्यान दिया जाना चाहिये। सर्देव 
“पशिथिलाचार के नाम पर अत्यन्त महत्वहींन नियमों के उल्लधघन के कारण 
श्रमणसघीय मुनिवरों के सम्बन्ध में प्रचार अनुचित माना जाना चाहिये । 
इस अनगंल प्रचार के कारण जहाँ श्रावक-श्राविका वर्ग में अश्रद्धा उत्पन्न होती 
है, वहाँ अन्य सम्प्रदायों, अन्य धर्मावलवियथों में भी मुनियों के प्रति घृणा का 
भाव जाग्रत होता है । इस सम्बन्ध में भी कोई मार्ग निकालना चाहिये । 


जब हम अपनी प्राचीन स्थिति का अवलोकन करते हैं तो पता चलता है 
कि हमारे यहा पर तो सामायिक-प्रतिक्रमण के पाठो मे कई स्थान पर “निंदामि, 


गरिहामी, अप्पाण, वोसरामि” का उच्चार करते है। इन शब्दों को केवल 
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मुख से उच्चारण करने के बजाय हम हृदयगम करके स्वय के दोषदर्शन मे अधिक 
समय लगावें तो उद्धार हो जावे । 
'जो घट शोधू आपण , मौ सम बुरा न कौय ॥” 
मुझे इस समय ईसामसीह के युग की एक घटना स्मरण हो जाती है 
कि कुछ लोग एक दुराचारिणी महिला को ईसा के सम्मुख लाये ताकि वह उसे 
दड दे सके । ईसा ने उसकों एक-एक पत्थर मारने का दड़ दिया, किन्तु शर्त 
यह लगाई कि जो स्वय निरफप्राध हो वही पत्थर मार सकेगा । परिणाम यह 
हुआ कि भीड बिखर गई, सब व्यक्ति वहाँ से चले गये । आत्मनिरीक्षण की 
यह वृत्ति कम होती जा रही है । 
इस बृत्ति में समाज की सारी शक्ति इसी ओर लग जाती है। अन्य 
महत्वपूर्ण काये की ओर ध्यान नही जाता । जैन समाज के सन्मुख बडे-बढें 
प्रश्न है। श्रमण सस्क्ृति के विरोध मे बडो-बडी शक्तियाँ काम कर रही है । 
श्रमण सस्कृति कमजोर हो रही है । उसकी मान्यता के विरुद्ध शासकीय नीति 
आज जोर-शोर से कार्य कर रही है । कितु किसे अवकाश है कि इस ओर 
ध्यान दे तथा इस स्थिति का निराकरण करें। हम अन्य ही छोटे-छोटे प्रश्नों 
मे उलझते जा रहे है । जिसमे सारी शक्ति लग जाती है । न समाज में रचना- 
त्मक कार्य हो पाता है, न श्रमण शक्ति के रक्षण का कार्य हो पाता है। यह 
युग केवल स्थानकवासी समाज ही के नही, अपितु अन्य सम्प्रदायों के भी 
आत्मनिरीक्षण का युग है। ताकि महत्व के प्रश्नो को हाथ में लेकर उनका 
निराकरण कराया जा सके । 
एक आध्यात्मिक महानू सत आनन्दघन जी ने जेनधर्मान्तगंत सम्प्रदाय, 
उपसम्प्रदाथ, गरऋुछ, सगाडा, आदि भेद-प्रभेद तथा उनके नाम पर परस्पर 
मनोमालिन्य अपनी मान्यता का दुराग्रह देखकर एक समय निम्न प्रद 
कहा था-- 
गच्छना बहुघेद नयने निहालता, 
तत्वनी बात करता लाज नी आवबे! 
उदर भरणादि निज काज करता धका, 
मोह नडिथा कलिकाल राजे ॥ 
उक्त दो पक्तियों मे उस महान सन्त ने साम्प्रदायिक मनोभावना से 
वेष्ठित साधु समाज के प्रति अपना सात्विक क्रोध बताते हुए मीठा उलाहना 
दिया है। काश ! हम अम्तरनिरीक्षण करके कोई समन्वयात्मक मागे निकाल 
सके । कं 


२ 


हमारा आचार-विचार फंसा हो ? 
[पिता का पत्र, पुत्र के नाम] 


#छसतछज१उर जाए जरा ०१३७० छउतस्‍सरएजरएस्‍जाउ जता एसतएजाएजाएजएएतएजाए जाए 


प्रिय आशीर्वाद | 

तुमको स्मरण होगा कि दि० २५-११-५८ को जब कि तुम इन्दोर में 
मिलने आये थे । उस समय भोजनादि के सबन्ध में तुमसे जो वार्तालाप हुआ 
उससे मुझे आश्चर्य हुआ । इसमे कोई सन्देह नहीं कि उक्त प्रश्नों के तुम्हारे 
उत्तर अविवेकपूर्ण थे, लापरवाही से दिये गये थे । उसमे अशुद्ध आहार के प्रति 
जो गुस्सा, क्रोध, घृणा होना चाहिये उसका अभाव था । मेरा यह भी विश्वास 
है कि तुम्हारे हृदय मे उस प्रकार की मान्यता नही है अपितु तुम शुद्ध खानपान, 
रहन-सहन में विश्वास करते हो तथा इसीप्रकार रहते हो । मेरा उद्देश्य इस 
पत्र के द्वारा तुम तक मेरे विचार पहुँचाने का है। मैं कई दिनो से देख रहा 
हैँ कि कॉलेज जीवन बिताने वाले विद्यार्थी, जिनमे जैन विद्यार्थी भी सम्मि- 
लित है, अशुद्धभोजी विदयार्थीयों के सहवास के कारण सकोचवश भअशुद्ध 
खानपान में नही हिचकता है । अपितु सम्मिलित भोजन, जिसमे शुद्ध तथा 
अशुद्धभोजी हो, मे अपने आपको शुद्धभोजी होने मे लज्जा का अनुभव करते हैं, 
सम्भव है यह उनकी अल्प सख्या का कारण हो, मेरी यह मान्यता है कि केवल 
अल्प सख्या में होते के कारण उन्हें निम्न कोटि का मानने की या लज्जित होने 
की आवश्यकता नही है । अपितु जिस प्रकार के भोजन को वह सिद्धान्तत: अच्छा 
समझते हो उस पर आग्रह करना चाहिये, दृढता होनी चाहिये । केवल कोई 
हमे क्या कहेगा ? इस विचार से अपने विचारो मे कमजोरी लाना अनुचित है। 

मेरे मत में विरुद्ध प्रकार के भोजन करने वालो को शुद्धभोजी व्यक्तियों 
की भावना का आदर करना चाहिये । किन्तु यदि वे ऐसा नही करते तो न करें। 
हर बात की नकल उचित नहीं है । हर बडा आदमी जो काम करता है उसकी 
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नकल की जाती है, उसी का नाम कुछ लोग आदर्श रख देते हैं। शुद्ध आचार- 
विचार वाले व्यक्तियो को स्वय भी दस प्रकार का अनुभव करना चाहिये । 
किसी दिन ऐसा होगा कि, अन्य लोग उसकी नकल करने लगे। मैं यह अनुभव 
करता हूँ कि हमारे कुटुम्ब के बालकों मे जैन सस्कार की कमी है । इसका कारण 
यह है कि बालकों को जैनसस्कृति की शिक्षा प्राप्त नही हुई और न इस प्रकार 
का वातावरण मिला कि जिसके कारण बालकों के मन मे जैनत्व के सस्कार 
अँबुरित हो । इसी का यह परिणाम होने वाला है कि कुटुम्ब में वर्तमान मे 
जिस परिमाण मे जैन सस्कार है भविष्य मे उसमे काफी कमी होगी,यह आशका 
मेरी अस्वाभाविक नही है। 

मै केवल जैन सस्कार की हृष्टि से ही नही सोचता अपितु भारतीय सस्क्ृति 
की हृप्टि से भी मोचा करता हूँ | तुमको स्मरण होगा कि मैने तुमकों कई बार 
“भोजन' शब्द के स्थान पर “खाना शब्द के प्रयोग पर टोका है। मैं सोचता 
हूं' कि हमारे बालक भारतीय सस्क्ृति में पाले जावे, उनमे जेन सस्कार हो । 
मेरी इस इच्छा का यह तात्पय नही है कि हमारे बालक केवल “प्राचीनता” 
के कायल हो । सक्षेप मे मेरी यह इच्छा है कि बालकों मे उस सीमा तक 
प्राचीनता की छाप हो जिस सीमा तक अर्वाचीन युग में आवश्यक हो । मरे 
कथन को अधिक स्पप्ट शब्दों में व्यक्त किया जाबे तो यह है कि बालक को जो 
अच्छी अनुकरणीय बात “नवीन” प्रतीत हो उसे अवश्य अपनावे | केवल “प्राची- 
नता या नवीनता'' के नाम से उनके विचार नही । इस हृष्टिकोण से मै प्रत्येक 
बालक मे निम्न बातें आवश्यक मानता हाँ - 

१- तुमको स्देव यह ध्यान रखना चाहिये कि मानव जीवन को कायम 
रखने क लिये भोजन अति आवश्यक है जिस प्रकार का भोजन क्रिया जावेगा 
उसी प्रकार के मनुष्य मे विचार होगे । 

(१) सात्विक, (२) राजसी और (३) तामसी-- तीन प्रकार के भोजन होते 
हैं। यदि हम सात्विक आहार करते है तो हमारे विचार भी सात्विक होगें। 
हमार विचारों में दया, करुणा, मैत्री आदि भावनायें जाग्रत होगी । इसके 
विपरीत राजसी भोजन करने से आलस्य आदि दुगुण आवेंगे। इस प्रकार का 
भोजन भी यदा-कदा क्षम्य हो सकता है । किन्तु तामसी भोजन से हमारे 
विचारों में कुरता, कठोरता उत्पन्न होगी और दया का अभाव होगा । 

हमारी चित्तवृत्ति कैसी हों, इस सम्बन्ध में जैन आचाय॑ ने एक एलोक में 
बहुत ही सुन्दर बात कही है । 
“'सत्वेषु मेजी गुणिषु प्रमोद, क्लिष्टेषु जीवेष कृपापरत्वभ । 
माध्यस्थभाव विपरीतवृत्ती सदा ममात्मा विदधातु देव । 
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तात्पर्य यह है कि हम जीवो के अति मैत्री भावना रखे । गुणीजनो को देखकर 
हमारे हृदय प्रसन्न हो । कष्टप्राप्त जीवो के प्रति हम में करुणा का संचार हो । 
जो हम से विपरीत हो उनसे हम माध्यस्थ भाव रखें यह हमारी चित्त-बृत्ति 
हो, यह मेरी देव से प्रार्थना है । 

(२) तुम जानते हो अभशुद्ध आहार प्राणी वध-करके प्राप्त किया जाता है 
केवल जैन धर्म ने ही नही अपितु ससार के लगभग प्रत्येक धर्म ने प्राणी हनन 
करना अनुचित बताया है। हमारी दया, करुणां केवल मनुष्य तक ही सीमित 
नहीं होनी चाहिये अपितु प्राणी मात्र तक विस्तृत होनी चाहिये । जैन 
दर्शन मे “जीवविज्ञान/” (प्राणीशास्त्र) पर अत्यधिक सूक्ष्मता से विचार किया 
गया है । एक कवि ने कहा है-- 

“नहीं सताऊं किसी जीव को नहीं किसी पर क्रोध करूँ । 
बने जहाँ तक इस जीवन में ओरो क, उपकार करूँ। /! 

(३) हमे सप्ताह में कम-से-कम एक बार या पर्व-तिथियों पर एकासना, 
एक समय भोजन या रात्रि भोजन का त्याग करना चाहिये, इसके लिये कोई 
दिन या पर्व नियत कर लेना चाहिये । हमे एकासन की आदत डालना चाहिये 
इससे “पाचक यत्र” को सप्ताह में एक बार विश्राम मिल जाता है। हो सके 
तो मास मे एक बार उपवास करना चाहिये इससे भी “पाचक यत्र' को एक 
दिन का विश्राम हो जाता है । स्वास्थ्य की दृष्टि से सन्ध्या को सूर्यास्त से पूर्व 
भोजन करना आवश्यक है। ताकि शयन से पूर्व॑ ३-४ समय पानी पिया जा 
सके, और पचन में सहायता हो । मै जानता हूँ कि आजकल यह नियम प्रति- 
दिन कठिन है अत सप्ताह में एक बार तो इसे अवश्य पालन करना चाहिये। 
प्रातःकाल पाश्चात्य सभ्यता के अनुसार मनुष्य 90&॥ 8७ लेता है। इस 
शब्द के पीछे भी यही रहस्य था कि रात्रि भर का 88 कर लिया जावे । प्रात 
काल 964/: किया जावे। ॥ ५0०7४ ॥8५८ 804 00587९९ ६8७६ ॥7 4॥6 7ष्टा, 
छ0जए ४०४ &6 ९॥(060 ॥0 (8/८ 9०४॥ ४5 सम्भवत महाभारत मे 
हसलिये कवि ने कहा है-- 

मृते स्वजनगोन्नपि सूतक जायते किल । 
अस्तगते विवानाथे भोजन क्रियते कयम्‌ । 

यदि कुटुम्ब मे कोई मृत्यु हो जाती है तो मनुष्य सूतक पालता है । फिर 
सूर्य के अस्त हो जाने पर मनुष्य भोजन कंसे करता है, यह आश्चर्य की बात 
है। हमे रात्रि को जल्दी सोना चाहिये और जल्दी प्रात काल शय्या त्याग 
करना चाहिये । रात्रि को अधिक देर तक जागरण, उसके परिणामस्वरूप प्रात 
काल सूर्योदय के पश्चात्‌ शब्या त्याग करना रोग को जन्म देता है। अपचन, 
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कब्ज आदि पेट सग्बन्धी रोग उत्पन्न हो जाते है । वैसे भी प्रात काल में सूर्योदय 
का दृश्य कितना सुन्दर तथा लुभावना होता है। प्रात काल सूर्योदय से पूर्व 
शय्या त्याग से ही दिन भर का कार्यक्रम ठीक समय पर पूण होता है और 
उसी के परिणामस्वरूप रात्रि को जल्दी सो सकते है, अन्यथा नही । भंग्रेजी मे 
भी एक विद्वान ने ठीक ही कहा था ए॥9 00 5००० 800 ८४7]५ [0 ॥786, 
(४॥८८६ 8 ॥8॥ ॥6479, श९३(0५ 3॥0 ७४$८ 


(५) प्रातःकाल शय्या त्याग के पश्चात्‌ शौच, मुखमाजं॑न से निवृत्त होकर 
कुछ समय प्रार्थना करनी चाहिये । इसके लिये प्रारम्भ मे “मेरी भावना” 
पुस्तक उपयोगी है । सरल भाषा हिन्दी पद्च मे प्रार्थना से मन निर्मल होता है, 
विचारों में शुद्धता आती है। प्रार्थना का तात्पये गरणी जनों का आदर्श जीवन 
अपने जीवन में उतारने का प्रयत्न है । 

(६) प्रतिदिन प्रार्थना के समय मनुष्य को कुछ-न-कुछ उस दिन के लिये 
नियम से ले लेना चाहिये । अगर किसी प्रकार के विकार त्याग के नियम लिये 
जावें तो बहुत ही अच्छा है। मनुष्य के जीवन में त्याग का महत्व है नियम 
को ही हम ब्रत-प्रत्याख्यान कहते है। जिस व्यक्ति का किसी प्रकार का ब्रत 
नियम नही होता वह बिना लगाम का व्यक्ति होता है । यदि हम खान-पान में 
उस दिन अपनी इच्छा पर नियन्त्रण करता चाहते हो तो उस प्रकार नियम 
लेना चाहिये | ब्रत, प्रत्याख्यान से मनुष्य अपनी इच्छाओं को नियन्त्रित करता 
है । यह हमारे जीवन का एक अग होना चाहिये । 

(७) यह नियम बना लेना चाहिये कि शौच, मुखमार्जन के पूर्व कोई वस्तु 
न खाई जावे । आजकल पश्चिम का अन्धानुकरण करने वाले लोग 8०0 (८७ 
लेते है । यह अत्यन्त हानिकारक है । उससे भी प्रात काल शौच मुख-मार्जन के 
पूर्व ।९७ ली जाना और भी हानिकारक है । इसके अतिरिक्त सफाई के नियम के 
अनुसार मुख माज॑त, शौच के पूर्व कोई वस्तु लेना अनुचित है मै बिनोद मे कहा 
करता हू कि मनुष्य यदि चाय लेना अनिवाये समझता है तो उसे 0000 ॥€७ 
लेना चाहिये 890 ६४ लेना तो स्वंधा अनुचित है । 

8930 468 श्री] टाएब। 047 (8500 ॥0 १0०7 6 

(८) इसी प्रकार वस्त्रों के सम्बन्ध के प्रश्न मे हमे इस प्रकार के वस्त्र 
परिधान करने चाहिये जो कि हमारी दैनिक चर्या तथा दैनिक कतंव्य की पूति 
में सहायक हो । मनुष्य वस्त्र सर्दी, गर्मी, प्रतिकूल ऋतु में शरीर के सरक्षण हेतु 
पहनता है । साथ ही यह सभ्यता का एक अग है | इसलिये वस्त्र सुन्दर हो । 
और ठीक सलीके से पहिने जावें तो अधिक कौमती वस्त्र न हो तब भी सुन्दर 
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लगते हैं । वेष-भूषा जहाँ तक दैनिक कार्यों तथा कर्तेब्य पालन मे बाधक न हो वहाँ 
तक भारतीय वेष मूषा ही उचित है। आजकल लोग पश्चिम की नकल करके 
गर्मी के दिनों मे भी गरम सूट पहिनते हैं, यह पश्चिम का अन्धानुकरण करते 
हैं जो हास्यप्रद है। इसी प्रकार भारतीय वेष-भूषा के कारण किसी के हृदय मे 
निम्न भावना नही होनी चाहिये । मध्य भारत निर्माण के समय मैंने एक सज्जन 
को जिन्होंने केवल 'तीम आस्तीन” पहनकर कमरे में बैठे होने के कारण 
विनोद भें आपत्ति को थी। कहा था कि वास्तव में पाश्चात्य सभ्यता द्वारा 
आविष्कृत "बुश शर्ट” या “बुश कोट” भारतीय सन्‍्यता द्वारा अंगीकुंत 
एनिमास्तीन की नकल है। निमास्तीन का अर्थ आधी बाँह का कपड़ा होता 
है । तुम उसे #9॥ $]८8९०४ होने के कारण “बुश शर्ट या “बुश कोट” 
कहते हो । 

यह बात तो प्रारम्भिक है। इनका पालन तो अत्यन्त आवश्यक है । यदि 
तुमने इन बातो मे रस लिया तो फिर और कभी आगे बातें लिखगा । भेरी 
अपनी भी कुछ कमजोरी हे । कई बातों का मैं स्वय पालन नहीं कर पाता हूँ । 
जिनमे रात्रि भोजन त्याग भी है। मैं उसे अपनी कमजोरी मानता हूँ और उसके 
लिये शरमिन्दा हूँ । और प्रयत्न कर रहा हूँ कि इनका पूर्ण पालन करू । 


रे 
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प्रत्येक भारतवासी यह भलीभाँति जानता है कि घिदेशी शासन से भारत- 
वर्ष की मुक्ति अहिसा तथा सत्य के मार्ग पर चलने से ही हुई है। भारत के 
सत 'महात्मा माधी' ने राजनंतिक लक्ष प्राप्ति के हेतु अहिसा तथा सत्य का 
प्रयोग इस देश मे किया और उन्होंने भारतीयों मे असहकार, सक्रिय प्रतिरोध, 
मत्याग्रह आदि द्वारा निर्भयता का सचार किया तथा अपने न्‍्यायोचित अधिकार 
प्राप्ति के लिये बेचेनी पैदा की । हालाकि भारतीय प्राचीन इतिहास में भी इस 
प्रकार के प्रयोग के कोई उदाहरण उपताब्ध नहीं थे फिर भी सत हृदय गाधीजी 
ने आात्म-विश्वास के साथ इस प्रकार का प्रयोग करता तय किया और उन्हे 
सफलता मिली । इस कारण भारतीय विशेषकर अहिसक समाज (ऐसा समाज 
जिसे तहिसा तथा उसकी शक्ति में विश्वास था चाहे वह वैष्णब हो, जैन हो, 
ईसाई, पारसी हो) मे रस प्रकार की आकाक्षा स्वाभाविक थी कि मारतवर्ष 
का केन्द्रीय तथा विभिन्न राज्यो का शासन देश मे अहिसक वातावरण निर्माण 
करने का प्रयत्त करेगा । ऊिन्‍्तु यह दुर्भाग्य की बात ह॑ कि स्वतन्त्रता प्राप्ति 
के पण्चात्‌ केत्रीय तथा राज्य शासव की ओर से इस दिशा म॑ कोई प्रयत्न 
नहीं किया गया। इसके विपरीत केन्द्र तथा राज्य शासन की ओर से जो भी 
कार्य अमी तक हये है, उन पर हृष्टिपात करन से यह स्पष्ट गोचर होता है कि 
शासन की नीति हिसा को प्रोत्साहन देने की है। मुझे एक घटना का स्मरण 
आता है, जब राज्य शासन के एक मत्री महोदय ने लेखक के इस सम्बन्ध के 
उपालम्म का उत्तर अपने भाषण में दते हुये बताया था कि शासन ऑहसक 
बातावरण को निर्माण करने के लिये उपदेशक का कार्य नहीं कर सकता । 
जास्तव में यह धारणा म्रम पर आधारित है । प्रजातत्रीय पद्धति में मत्रीगण 
प्रजा के नेता माने जाते है, इस कारण शासन में जनता का प्रतिनिधित्व करने 
वाले नेनृत्व का यह कतंब्य है कि वह जिस दिशा में अपने देश को ल जाना 
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चाहता है, मार्यदर्शः का कार्य करे । स्वतत्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ शासन द्वारा 
अपनाई गई नीति से यह बात स्पष्ट होती जा रही है कि शासन देश को हिसा 
के मार्ग पर ले जाना चाहता है और उसकी ओर से निर्मित वाताबरण में 
अहिसकता का अभाव है। ऐसी दशा में देश मे सात्विक बाताबरण के निर्माण 
की आशा करना गलत है। आज हमारे देश के नागरिकों मे सहनशीलतथा का 
अभाव स्पष्ट दिखाई दे रहा है। साधारण-से साधारण बात पर मतभेद उत्पन्न 
होकर एकदम इतने तीम्न हो जाते हैं कि शान्ति भग हो जाती है । प्रजातत्र के 
सफल होने की पहली सीढी ही यह है कि देश के नागरिकों में इतना सयम हो 
कि वे अपनी उचित बात को भी मनवाने के लिये अनुचित तरीके का (हिसा 
का) उपयोग नही करें । चाहे उन्हे इस तरीके से कार्य करने मे कितने ही कष्ट 
भोगना पडे या कितनी ही अधिक देरी का सामना करना पड़े । आज इस बात 
से इन्कार करना वास्तविकता से इन्कार करना होगा कि देश मे सहनशीलता 
की बहुत कमी आती जा रही है। परिणाम यह है कि एक वर्ग का दूसरे वर्म 
के ध्ाथ बैसा अच्छा सम्बन्ध नही है जैसा कि चाहिये था । इस बात को समझने 
के लिये मालिक व नौकर के आपसी सम्बन्धो, छात्रों शिक्षकों के आपसी सम्बन्धों 
राजनैतिक दलो में कायं करने वाले एक दल के लोगो के आपसी सम्बन्ध की 
वर्तमान स्थिति पर हृष्टि डाली जा सकती है । 


यह कहने की आवश्यकता नहीं कि केवल भौतिक उन्नति ही जीवन को 
वास्तविक सुख व आनन्द देने मे समर्थ नहीं हो सकती है । भारतवर्ष धमं-प्रधान 
देश है कहा जाता है इमसे मनुष्य की भूख अध्यात्मिकता से जाती है। ऐसी 
दशा में भारतवर्ष के केन्द्रीय तथा राज्य शासन की ओर से विदेशी मुद्रा अजित 
करने के हेतु हिसा के व्यापार को प्रारम्भ तथा उसको प्रोत्साहन दिया जाना 
अत्यन्त आएचर्य तथा खेदजनक है । कहा जाता है कि इस व्यापार से देशवासियों 
का जीवन यापन का रतर $49॥970 ० ॥9॥8 मे प्रगति होती है । जैसा कि 
ऊपर बताया गया है इस देश के जीवन यापन के स्तर मे प्रगति की आवश्यकता 
है किन्तु प्रश्त यह है कि क्या यह कार्य केवल “हिंसक” व्यापार के अतिरिक्त 
किसी और प्रकार से समव नही रह गया है ? मै नम्नतापूर्वक कहना चाहता 
हू' कि 'जीवन यापन तथा प्रगति' के कई मार्ग हैं जिन पर हमारे केन्द्र तथा 
राज्य शासन का ध्यान ही नहीं गया है। शासन की इस नीति के परिणाम स्वरूप 
जहाँ देश मे सात्विक जीवन का अभाव होता जा रहा है, मनुष्य की सहनशी- 
लता कम होती जारही है वहा नाग्ररिको में चमड़े की वस्तुओ के अनियमित 
उपयोग की वृत्ति वृद्धि पर है। जिस वस्तु का निर्माण चमड़े के अतिशिक्‍त 
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अन्य रीति से हुआ है वह सुन्दर तथा टिकाऊ होने के बाबजूद हमारे आकर्षण 
की वस्तु नहीं होती । हम “चर्म निर्मित वस्तु' की माग करते हैं। पाठक भली- 
भांति जानते है कि कुछ कस्तु जीवित पशुओ को मारकर उत्पन्न चमडे से निर्माण 
की जाती है और वह अधिक मुलायम होती है तथा 'फैशन परस्त” लोग उसकी 
अधिक माग करते है, देश मे 'सामिष आहार' का रिवाज बढता जा रहा है । 
इसमे दो मत नहीं हो सकते कि 'मसामिष आह्यार' सात्विक नहीं होता । भारतीय 
प्राचीन ग्रन्थों में तो तामसी, राजसी भोजन वर्ज्य बताये जाकर केवल सात्विक 
आहार को प्रमुखता दी गई है किन्तु भारतीय शासन तथा उसके प्रमुख नेतागण 
अपने व्यवहार से ऐसा उदाहरण उपस्थित नही कर सके कि जिससे नागरिकों 
में सादगी का वातावरण का निर्माण होता और चमं-निर्मित वस्तुओं के उपयोग 
को प्रोत्साहन न मिलता किन्तु शासन का ध्यान सभवत सादगी पर नही 
टिकता । इसी प्रकार सामिष भोजन को प्रोत्साहन दिया जा रहा है । अन्न की 
कसी का बहाना बताकर सामिष भोजन तथा मत्स्याद्योग प्रोत्साहन का 
कार्य शासन एक उपदेशक के रूप में करता रहा है । देश की धमं-प्राण जनता 
चाहती है कि यदि शासन 'शाकाहारों उपदेशक' होना पसन्द नहीं कर सकता 
तो मौन साथ किन्तु वह 'मासाहारी उपदेशक' तो न बने । इस हृष्टि से हमारे 
केस्द्रोय शासन के एक भतपूर्व मत्री के विभाग द्वारा प्रचारित परिपत्र द्वारा 
जनता को जो परामर्ण दिय। गया था वह अहिसक सभाज के हृदय को काफी 
आधात पहुचाने वाला था । अहिसक समाज से 'कर' के रूप में प्राप्त आय का 
इस प्रकार 'मासाहार तथा मत्स्य भोजन प्रचार में दुरुपयोग किया जाता अनु- 
चित है । इसी सदमभ में एक राज्य के मुख्यमत्री तथा मध्यप्रदेश राज्य के एक 
मत्री के ताजे वकक्‍तव्यों से भारतीयों के हृदय को काफी ठेस पहुँचती है। ऐसा 
ज्ञात होता है कि शायद जनता के इन तथाकथित नेतागण ने मासाहार तथा 
मत्स्य-भोजन प्रचार का कार्य अपने जीवन का उच्चतम ध्येय बना लिया है। 


मुझे एक घटना का स्म*ण आता है जिसने मुझे सोचने के लिये पर्याप्त 
अवसर दिया। सन्‌ १६५४ में गिमला में अखिल भारतीय स्वायत्त शासन 
मत्रीगण की एक (णाशिशआ॥ए० आयीजित की गई थी । मै पूर्व म० भा० के 
स्वायत्त जासन मत्नी के रूप में उक्त राम्मेलन में सम्मिलित हुआ, वहाँ पर एक 
दिन शासकीय भोज में निमत्रण जारी किया गया कि जिसमे निमित्रितो 
को एक सूचना दी गई थी कि यदि वह शाकाहारी हो तो सूचित करें ताकि 
विशेष व्यवस्था की जाये। प्रश्न यह है कि भारतीय शासन भारतीयों 
शाकादह्वारी मानता है या मासाहारी । मेरे अनुमान से हिमाचल प्रदेशका शासन 
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भारतवासियो को भासाहारी मानता है। ४5४ 98 ॥7५४)८ वह मासाहार की 
व्यवस्था आवश्यक मानता है, अपवाद के रूप मे शाकाहार की व्यवस्था करना 
चाहते हैं जबकि स्थिति इसके विपरीत है। मैं यह अनुभव करता हूं कि हम 
जाज बर्नाड शा के कथन को स्मरण करने मनुष्य के पेट को पशुओ की कब्र 
बनने से रोकें । 


४ 
श्रावक वर्ग की आचार-संहिंता का प्रश्न 
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जिस प्रकार हम साधु, मुनिराजो, के लिए देश, काल, द्रव्य क्षेत्र को हृष्टि 
-गत रखते हुए, आचार महिता, निर्माण करने तथा उसके पालन करने पर 
बल दे रहे है, उसी पकार क्या श्रावक, श्राविकाँओं के लिये स्यूनतम आचार- 
संहिता निर्माण तथा उसके पालन करने पर बल देने की आवश्यकता नही है । 
जब मैं यह अनुभव करता हूँ कि श्रमण सध से रूठे हुए साधु, मुनिराज तथा 
उनके अनुयायी श्रावक्र समुदाय श्रमण संघ में सम्मिलित साधु मुनिराज के 
छोटे-छाटे दोपों को बताऋर शिथिलाचार का प्रचार करते है तब ही मेरे मन 
में एक प्रश्न चिन्ह उपस्थित होता है कि क्या इस प्रकार का आतोचक श्राववा 
समुदाय भगवान महावीर द्वारा अपेक्षित श्रावक् गुण सम्पन्न थ्रावक है? 
अथवा जेनशास्त्रों में अपेक्षित साधु मुनिराज के माता पिता जैसा व्यवहार 
करके उनको सन्‍्मार्ग पर लान का प्रयत्त कर रहे है" इसमे मसन्देह नहीं कि 
जिन साध मुनिराज के आचार की आलोचना वी जाती है उनको इस बात 
से कोई सरोकार नहीं होन। चाहिये कि आलोचक का आचार क्‍या है ? यदि 
उनमे वास्तव में दोष है तो उसको खुले दिल में स्वीकार कर प्रायश्चित ले 
लेना चाहिये किन्तु उस प्रसग में मरे मन में जो उप-प्रश्न उठता है बह यह 
कि हमार मित्रा की उक्‍त आलोचना का प्रभाव क्यो नहीं हो पाता ? जैन- 
धर्म का प्रत्येक अनुधायी जानता है कि हमारी वाणी म॑ त्तब ही प्रभाव होगा 
जब हमारा व्यवहार उत्तम हां, हमारे कौल फैल में कोई अन्तर न हो । हमारे 
नाणी तथा कर्म म सामन्‍्जस्य हो | तात्पय यह कि हम को अपनी वाणी को 
प्रभावशाली बताने के लिए हमारा आचार उसी प्रकार का हो जिस प्रक्रार के 
आचार को अपेक्षा हमसे की गई है । इसी दशा मे हमारी आलोचना केवल 
किसी को नीचा गिराने, बदनाम करने के लिये न होकर गोपनीय रूप से सुधार 
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करते के लिये होगी और हम माता-पिता के रूप मे साधु मुनिराज को सन्मागे 
पर लाने के लिये सफल हो सकेंगे । इस पृष्ठभूमि में मेरे मन में यह विधार 
उत्पन्न हुआ कि श्रावकोचित आचार-संह्विता का निर्माण हो, उसमे अल्पतम 
अपेक्षित नियमों का समावेश हो, उसमे द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव का लिहाज रख 
कर युमानुकूल विचारों का भी प्रतिनिधित्व हो तथा उसके पालन पर बल 
दिया जावे । इस सम्बन्ध मैं मैंने अजमेर सम्मेलन के समय आयोजित सभाओं 
में अपले विचार व्यक्त किये उन विचारों को गुजराती जैन प्रकाश तथा सुम्बई 
समाचार (गुजराती) ने काफी २८४००१७९ दिया । 


भगवान महावीर की स्तुति करते हुए श्रीमद्‌ नदीसूत्र के प्रारम्भ में उन्हे 
“जीव-योनि-विज्ञाता” कहा गया है। उन्होने विश्व की समस्त जीव योनियों 
मे-- “मनुष्य जीवन” अत्यन्त दुर्लभ, महत्वपूर्ण निरुपित किया साथ ही उन्होने 
यह भी निरूपित किया कि समस्त चराचर विश्व मे मोक्ष का अधिकारी मनुष्य 
ही है, देवता भी अधिकारी नही है जब तक वह मनुष्य जन्म धारण न करे । 
उस समय का युग-देव-वाद' से आवेधित था। उन्होने भनुष्य की प्रतिष्ठा 
प्रस्थापित की तथा यह प्रमूपित किया कि ब्नत संयम की आराधना मनुष्य कर 
सकता है इसलिये मनुष्य-योनि से ही मोक्ष सम्मब है। यह निश्चित तथ्य है 
कि केवल मनुष्य योनि की प्राप्ति पर्याप्त नही है उसमे ब्रत-सयम आवश्यक है 
और तभी उस मनृष्य में “मनुष्यता' आ सकती है। भगवान महावीर ने स्पष्ट 
रूप से कहा था- 


चत्तारि परमगाणि, दुल्लहाणीह जंतुणो । 
साणसत्त, सुई, सद्धा, सजमंसि ये वीरिय ॥| 


उपरोक्त गाथा के अध्ययन से इस परिणाम पर पहुँचना होगा कि मनुष्य 
तथा मनुष्यता गे अन्तर है केवल मनुष्य-योनि पर्याप्त नहीं है। अपितु उसमे 
बअनुष्यता” आवश्यक है। तात्पय यह कि मनुध्य मे मनुष्यता तब आ सकेगी 
जब वह ब्रत, यम, नियम, सयम का आराधक हो । मनुष्य तथा पशु में यही 
अन्तर बताया गया है कि मनुष्य जिसमे ज्ञान, सदु-असद विवेक मनन की शक्ति 
प्राप्त हो और वह मनन चिन्तन के द्वारा हेय, ज्ञेम, उपादेय का निर्णय करे । 
स्वय का जीवन दूसरो को क्षति पहुँचाये बिना, मर्यादित रूप में व्यतीत 
कर सके । पशु जीवन इन बातो से अनभिज्ञ माना गया है । "“मननात्‌ इति 
मनुष्यः”' मनुष्य तथा पशु जीवन का अन्तर बताते हुए भारतीय विचारको ने 


बताया था-- 
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आहार-निद्रा-भय मेथुन च, सामान्यमेतत्‌ पशुसिनेराणाम्‌ । 

घर्मोहि तेषा अधिको विशेषों, धर्मेण होना प्रशुनिः समाना ॥ 
पुन: 

येबां न विद्या न तपो न दानम्‌, ज्ञान न शोल मे गुणों मे धर्म: । 

ते मृत्युलोके भूमि-भारभूता, मनुष्यरूपेण सृगाश्चरन्ति ३॥ 


पाश्वात्य विचारको ने मनुष्य के बंधन रहित, अमर्यादित जीवन को अनु- 
चित बताया है। बन्धन रहित, अमर्यादित जीवन मे पतन अवश्यस्भावी है। 
इस प्रकार के जीवन में मनुष्य दूसरे के अधिकारों का रक्षण नही कर सकता, 
परिणामस्वरूप संघर्ष होगा,अशान्ति पलेगी इसी कारण मनुष्य को अपना जीवन 
व्यतीत बारने के लिए स्वय अथवा समाज शासन द्वारा विचारको द्वारा निर्मित 
नियमों का पालन करना होगा । मनुप्य की इच्छाएं अनन्त है उसकी पूर्ति मनुष्य 
अपना लक्ष बनाले तो उसके एक नहीं अनेकों जीवन समाप्त हो जावे ती भी पूर्ति 
नही हो सकेगी, इच्छाओं को आकाश के समान अनन्त बताया गया है इसलिए 
भारतोय ऋषि ने स्पष्ट उपदेश दिया कि-- 

आत्मन प्रतिकूलानि, परेर्षा न समसाघरेत्‌ ॥ 


इस उपयू क्त विवेचत से यह स्पष्ट हो गया कि मनुष्य मे मनुष्यता लाने 
के लिये यम, नियम-ब्रत, सयम अत्यन्त आवश्यक है तभी मनुष्य में मनुष्यता 
आवेगी । सी उहं एय की प्राप्ति के लिये भगवान महावीर ने गहस्थ धर्म का 
निरूपण करते हुए श्रावकों को ५ अणब्नत, ४ शिक्षात्रत, ३ गुणब्रत, इस प्रकार 
१२ ब्रतो का बिधान विया । उनमे से ५ अणुश्नत, साधु मुनिराज के लिये निरू 
-पित ५ महातब्रत का सरलीकरण है । ब्रतधारी थावक से अधिक सुसस्कृत 
आत्मा प्रतिमाधारी श्रावकों का विधान किया गया। यही नहीं । अपितु इन 
नियमों का पालन क”ने में सहायक श्रावकों के २१ गुण का निर्देश किया गया 
इस सारे प्रावधान पर बिचार करने से ज्ञात होता है कि भगवान महावीर ने 
मनुष्य मे सनुष्यता लाने तथा साधारण जन को जैन दीक्षित करने तथा जैन 
को श्रावक जैसा परिमित साधु जीवन बिताने वाले व्यक्ति की कोटि में लाने 
का प्रयास किया था। वास्तव में जिस प्रकार केवल मनुष्य से 'मनुष्यतासम्पन्न- 
व्यक्ति विश्वेष उच्च कोटि का होता है उसी प्रकार केवल 'जन' से जैन तथा 
केवल जैन' से 'आावक' उच्चकोटि का होता है,उससे भी उच्च सुसस्क्ृत आत्मा 
प्रतिमाधारों श्रावक होता है | भगवान महावीर ने आत्मा के ग्रुण विकासक्रम 
का जो प्रावधान किया है उसमे १४ श्रेणिया बताई गई हैं। इस प्रकार मानव 
आत्मा विकास करते-करते अपने चरम लक्ष्य तक पहुँच सकती है । वाद मे जैन- 
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आचार्यों ने मनुष्य को भला बनाने मे सहायक अन्य कुछ गुणो का निर्देश किया है 
जिन्हें मार्गानुसारी के ३५ ग्रुण कहा जाता है । मैं जहाँ तक समझता हूँ श्रावको 
के उपरोक्त २१ गुण या मार्गानुसारी के ३५ गुण जैन अथवा श्रावक के क्षतों को 
हढता से पालन करने में सहायक होने के लिये निर्मित किये है। साधारण 
'जन' से 'जेन' मे कुछ अधिक गुणों का विकास होना चाहिए जैसा कि 'जैन' 
शब्द पर दो मात्राओ के विद्यमान होने से परिलक्षित होता है । 

किन्तु आज की समस्या मुख्य यह हैं कि क्या हम जैन कहलाने वाले कुटु- 
म्व में 'जेन सस्कार' भी विद्यमान है या नही ? दूसरे शब्दों मे हम अथवा 
हमारें कुटुम्ब के सदस्यों में मार्गानुसारी के शुण भी विद्यमानहै या नहीं ” जब 
मैं इस बात पर विचार करता हूँ तो मुझे बडी निराशा होती है । बारह ब्त 
धारी श्रावक अथवा प्रतिमाधारी श्रावक की तो उच्चस्थिति है, किन्तु उसी' 
भूमिका के रूपमें अपेक्षित सदगुण (जिसे मार्गानुसारी के ३५ गृण कहे जा सकते 
है ) भी हम अथवा हमारे जैन कुटुम्बो मे विद्यमान नहीं है? जैन आचार 
सहिता (चाहे वह श्रमणो की हो चाहे वह श्रावक की हो)का मूल अथवा हृदय 
“विवेक' है। आचार सहिता का यदि सक्षिप्त में वर्णन किया जावे तो'विवेक' 
शब्द मे रामाविष्ट हो सकता है। पाठक भली भाँति जानते है कि जैन आचार 
अहिसा' पर आश्रित है,उसका सारा महल 'अहिसा' की भित्ती पर खडा किया 
गया है,अहिसा' का एकान्‍्तपक्षपाती सम्भवत 'निवृत्ति' का समर्थक होगा किन्तु 
जैनाचार्यो ने 'अहिसा' का पूर्ण समर्थन करते हुए भी विभिन्न प्रकार की प्रधृ- 
त्तियों का विधान किया है। केवल 'विवेक' एक अनिवार्य वन्धन रखा है जैसे 
कि श्रीमद्‌-दशवेकालिक सूत्र मे बताया गया है'-- 

जय॑ चरें, जय चिट्ठे, जयमासे जय से । 
जय॑ भुजंतो, भासंतो, पावकम्सभ न बधई ॥ 

तात्पर्य यह है कि पूर्वाचार्यों ने विवेक (यत्न) को महत्वपूर्ण बताया है। 
यत्न पूर्वक (विवेक सहित) प्रवृत्ति के पाप बन्धन न होने का आश्वासन दिया 
है, सक्षिप्त मे 'विवेगे घम्ममाहिये' विवेक मे ही धर्म का समावेश है। यदि 
आज हम भारतीय जन समूह के जीवन तथा उसके प्रति दृष्टिकोण पर विचार 
करते है तो इस परिणाम पर पहुंचते हैं कि उसमे विवेक का स्थान बहुत अल्प 
मात्रा मे है। यदि आप किसी ४४४७७ ।०० को सावंजनिक उपयोग के 
लिये सार्वजनिक स्थान पर लगा हो, के निकट अवलोकन करें तो जो व्यक्ति 
उसका उपयोग कर लेता है उसको बन्द करके जाने का कष्ट नहीं करता है । 
इसी प्रकार किसी शासकीय कार्यालय अथवा'मत्रीगण के शासकीय निवासगृह, 
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(जहा बिजली का चार्ज स्वय उपभोक्ता को नही देना पड़ता) में पे अविरल 
रूप से चलते हुए देखे जा सपते हैं | कार्यालय का चपरासी अथवा निवासगृह 
का उपभोक्ता कमरे से बाहर जाते समय $७॥/00 बन्द करने का कष्ट नहीं 
करता । बाते बहुत छोटी है किन्तु उसके पीछे जो बिचार भूमिका है बह 
काफी महत्व रखती है । आज हमारे भारतीय समाज के युवक-युवतियों मे 
'तग पोशाक' की धुन काफी प्रगति पर है। यदि यह कहा जावे कि उक्त 
फैशन को अपनाने में युवक-युवतिया पागल होते जा रहे ह॑ तो भत्युक्ति न 
होगी । इसी प्रब|र॒यदि आप प्रस्धवन। पेशाब करने के तरीके को देखें तो लज्जा 
से मस्तक नम जाता है । यह प्रवृत्ति भारतीय समाज में पाश्चात्य प्रवृत्ति के 
अधानुकरण का परिणाम है । अच्छी बातो का अनुकरण बुरी बात नही है। 
आप आज कल उच्च शिक्षा प्राप्त व्यक्ति अथवा युवकों को खुले स्थात पर भी 
खडे-खडे पेशाब करते पायेंगे । मेरा ऐसा अनुभव है कि यह प्रथा उन उच्चा 
घिकारी अथवा उच्च शिक्षित व्यक्तियों ने प्रारम्भ की होगी जिनको अपने पेंट 
की क्रीज बिगडने का भय था। वह भी बन्द कमरे में तथा (एव!) मे 
करते होग । जहा एकात हो तथा गदे पानी के छीटे उनके पेंट पर ने गिर 
सकें । किन्तु आज तो हम उनके चपरासी तक को (जिसके पेंट भें क्रीज़ का 
नाम भी नहीं) उसको साहब की नकल करते हुए खुले स्थान पर भी पा लेते 
हैं । इस प्रकार पच्चीसौ बातें गिनाई जा सकती है। अधिक दुख तब होता 
है जब 'विवेक' में धर्म होने की मान्यता रखने वाले जैन तथा उसके कुट्म्ब में 
भी विवेकहीन इस प्रकार की प्रवृत्ति देखी जाती है। यदि कई सज्जनो की 
पानी अथवा तरल पदा्थों को बिना आवरण-- (ढके हुए) रखते हुए देख 
सकते हूं जो कि धार्मिक तथा स्वास्थ्य हृष्टि स हानिकर है। सूर्यास्त से पूर्व 
तो भोजन की बात तो आज युग्-बाह्य मानी जाती है। यदि हम सूर्यास्त पूर्व 
के भोजन की पद्धति पर गौर करें तो उस परिणाम पर पहुचेंगे कि यह पद्धति 
धामिक हृष्टि से महत्वपूर्ण है ही, किन्तु स्वास्थ्य रक्षा के लिहाज से भी काफी 
महत्वपूर्ण है । क्या कभी इस हृष्टिकोण से सोचा गया है कि दिन मे प्रात 
काल तथा सध्या के भोजन मे समय का अन्तर काफी कम रहते हुए भी भूख 
लग जाती है । सन्ध्या तथा दूसरे दिन प्रातः भोजन में बहुत अन्तर (समय) 
रहने पर भी मूख नहीं लगती । वास्तव मे सूर्य की गर्मी का या उसके अस्तित्व 
का हमारी पाचन-क्रिया पर प्रभाव पडता है । जबकि रात्रि के १२ बारह घटे 
में पाचन क्रिया बहुत मन्द हो जाती है। यह सच है कि आज के बहुविध 
प्रवुतिमय जीवन म सूर्यास्तपूर्व भोजन बहुत कठिन होता है, विशेष कर बम्बई 
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जैसे उद्योगप्रधान तंथा कई मील दूर रहते हुए उपनगरों मे । फिन्तु हम यह 
तो कर ही सकते हैं कि सूर्यास्त के पश्चात्‌ ही-- सही किन्तु यथासम्भव शीक्ष 
भोजन से निवृत हो जायें । कालेज तथा स्कूल मे जाने वाले छात्र, छात्राओं के 
जीवन के सम्बन्ध मे क्या कहा जा सकता है ? मेरे मत में तो यदि छात्र-छात्राओं 
के जीवन को अहिंसा प्रवृत्ति प्रधान तथा जैन सस्कारयुक्त बतान! है तो बड़ें-बड्डे 
नगरो में जेन होटलों का निर्माण करना चाहिये तथा वहाँ का भोजन प्रबन्ध 
जैन सस्कार युक्त व्यक्ति के हाथ से होना चाहिये। मैं जब गहराई से सोचता 
हूँ तो इस परिणाम पर पहुँचता हूँ कि आज हमारे धर्माचार्यों को सामायिक 
प्रतिक्रमण की बात से महत्वपूर्ण बात जैन समाज तथा भारतीय समाज के 
सम्मुख जैन सस्कार, भारतीय सस्कार की बात दुृढतापूर्वकः रखना चाहिये । 
सामायिक प्रतिक्रमण के महत्व से कोई इन्कार नही कर सकता, किन्तु प्रश्न 
प्राथमिकता का है । यदि हमने जैन कहलाने वाले कुटुम्बो मे जेन सस्‍्कार दृढ़ 
करने क। प्रयत्न नही किया तो कोई दिन ऐसा आ सकता है कि जब तथाकथित 
जैन के व्यवहार से जैन समाज को शर्भिन्दा होना पडें, वास्तविक जैन को जैन 
कहलाने मे शर्म अनुभव करना पडे । आज राजनीतिक क्षेत्र मे सम्पर्क रखने 
वाला व्यक्ति भली-भाति जानता है कि गाधीयुग में सार्वजनिक कार्येकर्ता 
अधिक सादगीपूर्ण जीवन व्यतीत करता था, दुव्यंसनों से परे रहता था यदि 
कोई व्यक्ति दुव्येसन मे ग्रस्त होता है तो उसको निम्न, हीन दृष्टि से देखा 
जाता था किन्तु स्वतन्त्रता प्राप्ति अथवा उसके पश्चात्‌ राष्ट्रपिता गाधी जी के 
स्वर्गंवास को जितना अधिक समय होता जा रहा है उतना ही इस प्रकार के 
जीवन का आग्रह कम होता जा रहा है। कई सत्तारूढ़ इस प्रकार के सात्विक 
जीवन के विरुद्ध अपने कुतकों द्वारा औचित्य सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं 
उसका परिणाम आज सारा राष्ट्र भोग रहा है । राष्ट्र का औसत नागरिक यह 
अनुभव करता है कि त्याग-तपस्या के ब्रत से युक्त सावेजनिक' कार्यकर्ता की क्या 
स्थिति होती जा रही है ? स्वय कार्यकर्त्ता ठाट-बाटपूर्ण जीवन बिताने के लिये 
उचित, अनुचित मार्ग अपनाता है उसका अनुकरण अन्य लोग करते हैं। परि- 
णामस्वरूप देनिक जीवन मे अ्रष्टाचार पनप रहा है। राष्ट्र के कर्णधारों को 
उसकी ओर ध्यान देने का अवकाश नही है | तात्पय यह है कि हमारे भारतीय 
जन-जीवन में सादगी, सात्विकता, विवेक अत्यन्त आवश्यक है। उसके बिना 
मानव-जीवन में भारतीय या जैन-सस्कार नही उतारे जा सकते, न देश का 
सावेजनिक जीवन शुद्ध रह सकता है। जब तक सार्वजनिक जोबन शुद्ध 
सात्विक न हो तब तक सावंजनिक कार्यकर्ता जनसाधारण का प्रेरणा-ख्रोत 
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नही हो सकता । यह हमारा दुर्भाग्य है कि आज देश का सार्वजनिक जीवन 
(चाहे वह राजनीति से सम्बन्धित हो, चाहे वह भन्य क्षेत्र से सम्बन्धित हो 
तथा वह किसी भी राजनीतिक दल से सभ्बन्धित हो) अ्रष्टता की ओर प्रगति 
कर रहा है। प्रजातत्र के युग मे राजनीतिक (राजनेता चाहे वह कारग्रेस से 
सम्बन्धित हो, चाहे वह अन्य किसी दल से सम्बन्धित हो) का जीवन दर्ण्ण के 
अनुसार इतना स्वच्छ, शुद्ध, सात्विक होना चाहिये कि जो जनसाधारण के 
लिये प्रेरणा श्रोत हो सके । उसकी वाणी तथा कर्म में साम्य होना चाहिये 
ताकि जनसाधारण पर उसका प्रभाव पड़ सके। युग-निर्माता गाँधी के जीवन 
की छाप करोडो देशवासियो पर केवल इस कारण पडी कि उनकी वाणी और 
कर्म में साम्पता थी, जीवन एक खुला सत्य था । उनमे मूल को स्वीकार करते 
का साहस था । 


यदि हम जैन समाज की मान्यताओं तथा आज के सामाजिक जीवन की 
मान्यताओं पर विचार करें तो भी बडी निराशा हांती है। जैन-दर्शन की 
सान्‍्यता में अन्धविश्वास का कोई स्थान तहीं है इसी कारण जेन धर्म में 
सम्यकदर्शन, ज्ञान, चारित्र (त्रिरत्न) को मोक्ष मार्ग बताया गया है। जैन- 
धर्म के अनुसार सम्धकत्व ब्रत मे ऑरिहृत देव, साधुत्व से युक्त आत्मा को गुरु 
तथा केवली प्ररूपित धर्म में आस्था (निष्ठा) आवश्यक मानी गई है किन्तु 
हम बडी व्यथा के साथ देखते है कि जेन समाज में इसके विरुद्ध आचरण 
होता है । जहाँ जैन समाजान्तर्गत एक सम्प्रदाय दूसरे सम्प्रदाय के चिन्ह से 
विभूषित तीर्थंकर-प्रतिमा को पूज्य नहीं मानता उसी का सदस्य भेरो, भवानी 
को प्रतिमा के सम्मुख नत मस्तक होकर अपनी तथा अपने कुटुम्ब की कुशलता 
के लिये आशीर्वाद मॉगता है । वह अपने धार्मिक स्थान में प्रतिक्रणण के समय 
ऐसे दोषों के लिये मिच्छामि दुककड॒ (मिच्छामि-दुष्कृतम्‌) देता है। तथा यह 
जानता भी है कि इन भैरो, भवानियों आदि देव का किसी धर्म में कोई स्थान 
नहीं है। और किसी का मला बुरा कोई देव नहीं कर सकता । मनुष्य स्वय 
अपने भाग्य का निर्माता है। अच्छे बुरे कर्मों का फल' उसको भुगतना पडेंगा । 
फिर भी अन्धविश्वास तथा मानसिक कमजोरी इस प्रकार जैन-सस्कार के 
विरुद्ध आचरण करने पर उद्यत करती है । लेखक को आज से ४०-४४ वर्ष पूर्व 
अपने परिवार मे इस प्रकार की प्रथाओ के विरूद्ध असहयोग करना पड़ा तथा 
अपने स्वर्गीय पूज्य माताजी तथा पिताजी को यह विश्वास कराना पडा कि 
इस प्रकार के देव, देवी, मनुष्य की कोई हानि-लाभ नही कर सकते । परि- 
णामस्वरूप आज वर्षों से लेखक के परिवार से इस प्रकार की अधविश्वास युक्त 
प्रथा विदा हो गई | स्वानववासी समाज की मसान्‍्यत। मे मृति-पुजा को कोई 
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स्थान नही है । हालाँकि लेखक के निजी मत से कला की हृष्टि से मूर्ति, चित्र 
का महत्व है और जैन समाज ते भारतीय मूर्ति, तथा चित्रकला के उत्कर्ष में 
महत्वपूर्ण योगदान दिया है। मूर्ति तथा चित्र के अस्तित्व की उपयोगिता है । 
किन्तु यहू भी सत्य है कि मूरति, चित्र की हिंसायुक्त साधनों द्वाराया अन्य 
प्रकार से पूजा की-- उपयोगिता सिद्ध नही की जा सकती । स्था० समाज की 
एकान्त मूतलि-विरोधी मान्यता के बावजूद समाज में अपने पिता, पूजनीय 
स्वजनों के फोटो, श्रद्धय मुनिराजों के फोटो का प्रचलतल है और प्रतिदिन 
बढता जा रहा है | अच्छे कट्टर स्थानकवासी मान्यता के-हामी गृहस्थ श्रावकों 
के मकानों पर भी लेखक ने इस प्रकार के फोटो देखें हैं। श्रद्ध य मुनिराजो के 
फोटो पुस्तकों के पृष्ठो पर ब्लाक बनाकर छपवाये जाते है। कुछ मुनिराजो 
में ही अपने फोटो समाचार पत्रो में प्रकाशित कराने का “चाव” बढ रहा है । 
इस प्रकार की वृत्ति पर समाज को सोच-विचार करके कोई निर्णय लेना 
चाहिये। लेखक के मत मे दैनिक अथवा अन्य समाचार पत्रो भे आदरणीय 
श्रद्ध य के फोटो ब्लाक बनाकर छपबाना अनुचित काय है। सब लोग जानते 
है कि समाचार-पत्र मनुष्य पढने के पश्चात्‌ कितनी लापरवाही से फेंक देता 
है । वह गन्दे, अनुपयुक्त स्थान पर भी पहुँच जाते है और जिस पृष्ठ पर फोटो 
प्रकाशित हुआ है उस पृष्ठ की दुर्गति भी हो सकती है। इस कारण इस प5रकार 
की वृत्ति में विवेक की आवश्यकता है। लेखक को एक पूज्य मुनिराज की 
शताब्दी समारोह में सम्मिलित होने का अवसर मिला । वहाँ लेखक ने देखा 
कि सम्बन्धित मुनिराज का---“आदम कद फोटो” मच पर रखा था। उनके 
सम्मुख बालक बालिका सॉस्क्रृतिक कार्यक्रम के नाम पर नृत्य-गान कर रहे थे । 
लेखक के साथ उस मच पर समाज के कुछ विचारक मननशील सज्जन थे । 
लेखक ने उनसे विनोद मे कहा कि सम्भवत उक्त मुनिराज स्वगंवास होने के 
पश्चात्‌ “देवलोक'' में होगे जहाँ पर देवी देवता नृत्यगान-द्वारा (लोक श्रुति के 
अनुसार) उनका मनोरन्जन करते होगे । वही दृश्य यहाँ पर बतलाया जा रहा 
है। वास्तव मे हमारे सामाजिक जीवन में सम्यक्त्व अथवा चारित्र की दिशा 
में विवेक का स्थान बहुत कम रह गया है। समाज के प्रबुद्ध विचारकवर्ग के 
सम्मु्च यह सब प्रश्न उपस्थित है। विचारक वर्ग इन प्रश्नो पर विचार 
करें तथा समस्या हल करें। साधु मुनिराजों को भी इन प्रश्नो पर विचार कर 
समाज के चतुविध सघ का मार्ग दशेन करना चाहिये । अन्यथा ससाज स्वय हो 


विवेक रहित मार्ग पर जा रही है। समाज के विचारको के मन मे स्व० राष्टू- 
कवि श्री मैथिलीशरण गुप्त के शब्द गुनगुना रहे हैं-- 

हम कौन थे, क्या हो गये हैं, और क्या होंगे अभी | 

आओ विचारें अश्ज सिलकर, मरे समस्‍यायें सभी ॥ छे 


पे. 
साधु-आचार में परिवर्तन का प्रश्न 
नस्‍जच्छ्जतएजजछएनस्‍७क०१स्‍एचएाएज१ ४० एाए७ाएजतस्‍७त०क१ जी औ ७१० ७१२०० 


केवल शास्त्रमाश्रित्य, न तु कर्तव्य-विनिश्चय: । 
युक्तिहीने-विचारे तु धर्महानि: प्रजायते ॥। 


मगवान महावीर ने अपने सघ में चार तीथं की स्थापना की उसमे साधु 
एक महत्वपूर्ण घटक थे। इस कारण जैन ध्रमं-साहित्य में साधु-साध्वी के 
आचार के सम्बन्ध मे काफी विस्तार से उल्लेख किया गया । यह सब कोई 
जानते है कि भगवान महावीर के सघ मे सचेलक तथा अवेलक दोनो प्रकार के 
साधु विद्यमान थे । दोनो प्रकार के श्रमणो में सौहार्द भाव था, कोई उच्च- 
निम्नत्व का भाव न था जब कि उनके पू्ववर्ती तीर्थंकर भगवात पाश्वेनाथ के 
साधु रग-बिरंगे बस्त्र पहिनते थे । जब भगवान महावीर के निर्वाण के काफी 
समय पश्चात्‌ दोनो भ्रकार के साधुओं में अन्य भाव उत्पन्न हुए तब दिगम्बर 
श्वेताम्बर पृथक्‌-पृ५क्‌ हो गए, यह दोनो सम्प्रदाय के रूप मे विद्यमान है,किन्तु 
इनमे भी कालान्तर में विभिन्न उप-सम्प्रदायों का निर्माण हो गया और प्रत्येक 
उपसम्प्रदाय का साधु अपनी मान्यता, विश्वास तथा आचार को भगवान 
महावीर द्वारा स्वरी कृत होने का दावा करता रहा । तात्पयं यह है कि सारे जैन 
समाज के आदर्श पुरुष एक होने के पश्चात्‌ भी छोटी-छोटी मान्यता-मेंद, रुचि- 
भेद ने पृथक-पृथक्‌ अस्तित्व कायम रखा है, और जैन समाज एक विभाजित 
खडित रूप मे मोजूद है। जैसा कि मैने इग्रित किया है, भगवान महावीर के सघ 
में एक महत्वपूर्ण इकाई है इसलिए साधु आचार का प्रश्न महत्वपूर्ण रहा है । 
अभी दिनाक १६-६-७० को बम्बई तगर में साधु आचार में परिवर्तन के प्रश्न 
पर विचार करने के लिए जैन युवक सघ द्वारा परिसवाद आयोजित किया गया 
था। तथा उसमे जैन समाज के प्रसिद्ध विद्वान श्रीदलसुख भाई मालबणियाजी 
ने जो विचार व्यक्त किये थे उनको बम्बई से प्रकाशित “प्रबुद्ध जैन ने प्रका- 
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शित किया है। इसी सिलसिले मे पूज्य श्री हस्तीमल जो महाराज ने एक लेख 
“जिन वाणी अगस्त १६७० के अंक में प्रकाशित कराया है ! 


मुझे उपरोक्त “प्रबुद्ध जैन” का अक उपलब्ध नहीं हो सका किन्तु जिन- 
वाणी के अक में श्री दलसुखभाई के विचारो का अश प्रकाशित हुआ है । जिसमे 
उन्होंने साधु के यम नियम में कुछ परिवर्तेन सुझाये हैं। उत परिवर्तन 
(प्रस्तावित) का प्रभाव बहुत दूरगामी होगा तथा साधु सस्था आमूल रूप से 
नये रूप मे उपस्थित होगी इसमे सदेह नही है । मुझे पता नही कि श्री दलसुख 
भाई ने उन सुझावों पर पर्याप्त विचार कर लिया था, या क्‍या ? जो कुछ भी 
हो उपरोक्त सुझाव उनकी व्यक्तिगत राय है तथा बिस्तार के प्रश्न है। भेरे 
नम्र मत मे मौलिक प्रश्न आज यह है कि क्या साधु आचार में कोई परिवततेन 
किया जाना उचित है कि नहीं ? साधु के नियमोप-नियम, उनके उल्लंघन के 
दण्ड आदि बातें जैन साहित्य मे विस्तार से है। फिर भी समय के प्रवाह तथा 
विज्ञान की अपरिमित तरक्की ने कई ऐसे प्रएन उपस्थित कर दिये है,कि जिनका 
उत्तर नही मिलता। जब हम परिवतंन की बात करते है तो स्वभावत यह 
प्रश्न सम्मुख आता है कि क्‍या भगवान महावीर के निर्वाण के पश्चात्‌ से जाज 
तक साधु सस्था के नियम अपरिवर्तित रहे हैं या उनभे कभी परिवतंन हुआ है ? 
जब हम इस दृष्टिकोण से स्थानकवासी श्रमण सस्था के सम्बन्ध में विचार 
करते है तो यह स्पष्ट प्रतीत होता है, कि समय के प्रवाह के साथ मुनिराजो 
ने अपनी कई मान्यता विश्वास तथा आचार मे समय-समय पर परिवतेन किया 
है और समय बीतते-बीतते परिवर्तनों पर मुहर लगती गई है, इस पृष्ठ भूमि 
में यह दावा कि हमारी साधु सस्था के नियमोपनियम अपरिवर्तित है वस्तु 
स्थिति के अनुकूल नही है। जब सैद्धान्तिक हृष्टि से यह बात तय हो जाती है 
कि परिवर्तन हो सकता है। उचित है, तब विस्तार के प्रश्न उपस्थित होंगे । 
विस्तार के प्रश्नो पर मतभिन्नता हो सकती है, उन मत भेदों का मिराकरण 
बहुत मुश्किल नही है । 

लेखक को जितनी अल्प माहीती है उसके लिहाज से भगवान महावीर 
तथा उनके निर्वाण के पश्चात्‌ इन २४०० वर्षों के साधु मुनिराज की मान्यता, 
विश्वास तथा आचार मे कई परिवर्तन हुए हैं। लेखक के नम्रमत मे उसके 
निम्नलिखित उदाहरण हैं । यह भी स्पष्ट है कि साधु मुनिराज की दैनदिन 
चर्या ही परिवर्तित हो गई है, दिन में प्रथम ध्यान, स्वाध्याय, भिक्षा, प्रतिलिखन 
होता था, तथा रात्रि में तीसरे पहर में धिक्षा के स्थान पर निद्रा होती थी 
यह परम्परा बहुत मात्रा मे परिवर्तित हो गई है । 


१३२ विचारों के नये आयास 


(१) जैसा कि ऊपर निर्दिष्ट किया गया है भगवान महावीर के सध में 
साधु तो नग्न रहते ये या नग्न तथा सवरत्र दोनों प्रकार के होते थे, अब आज- 
कल स्थानकवासा परम्परा ही नही श्वेताम्बर परम्परा के प्रत्येक उप-सम्प्रदाय 
केवल सबस्त्र ही होते हैं । 


(२) श्वेताम्बर परम्परा मे जिस समय साधु के लिये वस्त्र अनिवाय॑ 
समझा गया तथा उस समय उसका परिमाण बहुत ही कम था । जेंसा कि श्रुत- 
साहित्य के प्राचीनतम शास्त्र आचाराग सूत्र मे विदित होता है, किन्तु बस्त्रो 
का परिमाण समय-समय पर परिवधंन होता गया । 


(३) साधु मुनि भोजन के लिये तीसरे प्रहर निकलते थे और भिक्षा लेकर 
आहार करते ये जैसा कि उत्तराध्ययन सूत्र से बिदित होता है। तात्पय 
यह हे कि भोजन केवल एक बार लाया जाता था, तथा एक ही बार आहार 
किया जाता था, आजकल की पद्धति बिल्कुल भिन्न है, इसमें भी प्रात तथा 
तीसरे पहर की “चाय” का उदाहरण तक यदाकदा मिल सकता है। 
गृहस्थ को इसमे आपत्ति नहीं इसलिए कि समृहरथ भी आज कल इसी प्रकार 
का वर्ताव करता है, प्रश्न तो पद्धति के परिवर्तन का है । 


(४) जहाँ तक लेखक को ज्ञात है कसी समय स्थानकवासी परम्परा के 
साध मुनि सस्कृत का पठन पाठन उचित नहीं मानते थे, समय के साथ इस 
मान्यता में परिवर्तन हुआ है । 


(१) इसी भ्रकार पेश्तर जन शास्त्रों तथा साहित्य का प्रकाशन साधु मुनि 
नही कराते थे । अपितु हस्त लिखित ग्रन्थ काम मे लाते थे । समय के साथ शास्त्रों 
तथा साहित्य का मुद्रण प्रारम्भ हो गया लेखक को रमरण है कि जब स्थानक- 
वासी परम्परा के स्वर्गीय पूज्य श्री अमोलक ऋषि ने पहली बार शास्त्रों 
के मुद्रण का कार्य प्रारम्भ कराया तब समाज के साधु वर्ग मे उसका कितना 
विरोध हुआ था ? किन्तु आज दैनदिन व्यवहार हो गया है । 


(६) पेश्तर स्थानकवासी परम्परा में साधुओं द्वारा सस्था का निर्माण 
तथा उसके लिये धन एकत्र करने में सक्रिय सहयोग नहीं दिया जाता था। 
केवल उपदेश देने की परम्परा थी किन्तु आज तो उसके विपरीत अमल हो 
रहा है । 


(७) पेश्तर जहाँ त्तक स्मरण है लेखक ने साधु मुनिराज को ' चफ्मा'' 
उपनेत्र से मामूली बाँस लकडी मे ग्लासेज को फिट कराकर लगाते देखा हे, 
आज चश्मा बहुमुल्य लोहकील मय 'िश्षतव७ मे लगा हुआ देखा जा सकता है। 
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(८) पेश्तर साधु सुनिराज यदा-कदा बस्त्रो की पानी से धो लेते थे, आज 
तो टिनोपाल तथा सर्फ का उपयोग हो रहा है । 


(६) पेश्तर साधु मुनिराज॑ फेवल आयुर्वेदिक औषधि का उपयोग भी 
आवध्यकतावश करते थे, आज एलोपेथिक औषधि का उपयोग का प्रचलन है । 


(१०) पेश्तर साधु मुनिराज सध्या को स्याही “गीली” को सुखाकर 
रात्रि को अपने पास रखते थे- शायद तात्पये यंह था कि कोई ॥.+0070 ए0छा] 
की वस्तु रात्रि मे पास न रखी जावे आजकल [700 ५॥ एथा सदैव रखे जाते 
है जिसमे स्थाही मरी रहती है । 

(११) पेश्तर सध्या समय गृहस्थ से माग कर लाई हुई सूचिका “सुई 
वापस कर दी जाती थी, आज सभवत ऐसा कोई आग्रह नही रहा है । 

(१२) आज कल साधु मुनिराजों मे दैनिक समाचार पत्रों का अवलोकन 
तथा पठन का रिवाज अधिक है । देश की सामान्य स्थिति तथा सामाजिक 
समस्याओं से परिचित रहना उचित है किन्तु प्रश्न यह हे कि क्‍या हमारे यहाँ 
जिन चार कथाओ का वर्णन किया गया है, उसप्रकार के मसम्बाद दैनिक 
समाचार पत्रों में रहते है, या नही । 

उपरोक्त उदाहरणों के अलावा शास्जों के जानकार तथा २५०० वर्ष के 
लम्बे काल की परम्परा के अध्येता अधिक उदाहरण दे सकते हैं बसे उपरोक्त 
उदाहरणो में यह भलीभाति प्रगट है कि साधु-सस्था ने इस २५०० वर्ष के 
काल में महत्वपूर्ण परिवर्तन किया हे, मूल प्रश्न के निराकरण में उपरोक्त 
उदाहरण सहायक है, कि साधु आचार में कोई समयानुकूल परिवर्तत उचित 
होगा, था नहीं ” इसमे सदेह नहीं क्रि हमारे साधु मुनिराज के आचार व्यवहार 
में प्रदेश की हृष्टिसे भी कुछ कुछ अन्तर है । एक प्रदेश मे विचरण करने वाले 
मुनियों की समाचारी दूसरों से नही मिलती । एक बात स्पष्ट है कि साधु मुनिराज 
के आचार व्यवहार के सम्बन्ध मे समाज में दो विचारधारा स्पष्ट है एक 
पुरातनवादिता या अपर्विर्तनवादिता की है, जब कि दूसरी परिवरतंनवाद की 
है । इन दोनो विचार सारणि में स्पष्ट [)शाक्षा८४४४0॥ |:॥0 मौजूद है। प्रश्न 
यह हे किस्थानकवासी समाज की श्रमण सस्था 'अपरिवर्तेनवादी' इस स्थितिको 
९०८०४॥8० करे या इस परिवर्तनवादी युग की समस्याओं से आँख मूद कर 
अपनी सस्क्ृति को सुरक्षित समझ ले । यदि साधु सस्था ने दूसरा मार्ग पसन्द 
किया तो शने -शने साधु आचार में स्वत परिवतंन हो जायेंगे । तथा ,परि- 
बतंन अनियोजित ढग पर होगे । यह भी हो सकता है कि अपरिवर्तनवादी भी 
उसमे शरीक हो जायें और ऊपर से अपरिवर्तत का दिखावा करते रहे । यहू 


१३४ विचारों का नये आयाम 


सबके लिये नहीं हो सकती किन्तु कुछ के लिए इस प्रकार की आशका बेबुनि- 
याद नहीं कही जा सकती । कईयों का अनुभव है कि कई अपरिवर्तेनवादी 
मुनियो ने अपनी सुविधा या आवश्यकता के लिये कुछ परिवर्तन कर लिये हैं 
और समय के प्रवाह ने दूसरो से भी उसे मान्यता दिलादी। इस समय प्ररि- 
स्थिति के प्रकाश मे क्या यह उचित नहीं होगा कि स्थानकव,सी समाज के साधु 
मुनिराज चाहे वह श्रमण सघ मे हो या न हो। एकत्र होकर मौलिक प्रश्न 
सामने रखकर इस प्रश्न के विस्तार पर विचार करें, ताकि श्रमण सस्था 
विशृखल होने से बच सके । यह कहकर आत्म-सतोष कर लेना उचित 
नहीं होगा कि भगवान ने २१००० वर्ष तक उनके मार्ग के कक्ष्‌ण्ण 
रहने की गारन्टी देदी है। यदि हमारी साधु-सस्था ने इस समयोचित 
बात पर धयान देकर कोई सुनियोजित पद्धति अगीकार नहीं की तो मुझे 
अन्य धर्मावलम्बी साधुओ के जैसा भविष्य नजर आता है, वह यह कि जिस 
सः 4 का आचार व्यवहार उचित होत है वह पूज्य रहेगा । शेष साधु को 
आदर सम्मान समाज से नही मिल सकेगा, यह भी हो सकता है कि ऐसे साध, 
का जीवन अन्तर तथा बाह्य दो प्रकार का है। बहरहाल इतना निश्चित है 
मभि इस प्रकार की स्थिति सघ-बद्धता के रूप मे विश्वूखलता की होगी | इस 
लिये मेरा नम्र सुझाव है कि निम्न लिखित मुद्दो पर विचार करके कोई निर्णय 
करें :--- 

(१) साधु मुनि के मूल महाब्रत को अक्षण्ण रखकर उसकी तफसील मे 
किस प्रकार का परिवतेन किया जावे । 

(२) पूरे देशव्यापी साधु सस्था के लिये एक-सा नियमोपनियम हो, प्रदेश 
की भिन्न स्थिति के लिहाज से कुछ परिवतंन ऐच्छिक रख दिया जावे | 

(३) साधु मुनिराज के नियमोपनियम अल्पतम मात्रा के हो यानी मिनि- 
मम जो अपेक्षा किसी साधु मुनिराज से की जा सकती है उसका समावेश हो 
यह स्पष्ट है कि उससे अधिक पालनकर्ता उत्कृष्ट रहेंगे । 


(४) गत कुछ वर्षों से साधु मुनिराजों मे सस्था निर्माण करने की प्रब॒त्ति 
चल रही है । सस्था चाहे धामिक हो, सामाजिक हो, साहित्य प्रकाशन की हो 
उसमे प्रवृत्ति का प्रश्न रहता ही है। ससस्‍था के निर्माण के पश्चात्‌ उसको 
सुचारू रूप से व्यवस्था करना पड़ती है । आवश्यक होने पर धन-सग्रह कराना 
पड़ता है सस्था-निर्माण तथा धन-सग्रह में साधु मुनि किस प्रकार का योग दे 
सकते हैं यह तय करना चाहिये । 


निश्चित रूप मे लेखक को इसमे कोई अधिक रुचि नही है कि परिवर्तन 
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कितना ? कैसे किया जावे? इस पर अपना मत व्यक्त करें। इतना अवश्य 
चाहता है कि साधु जीवन में अन्तर तथा बाह्य की दूरी समाप्त हो जावे 
इसके अतिरिक्त नियमों के पीछे उसकी 8.) का पालन किया जावे केवल 
उसके कलेवयर का पालन करके सनन्‍्तोष न करनलें। लेखक ने देखा है कि यदि 
किसी साधु का कोई 78४०४॥॥ श्रावक दर्शनाथ जाता है और साधु उसकी 
सुख-सुविधा का ध्यान रखना चाहता है तो स्थानीय श्वावक को अवसर देख 
लेने की बात कहकर इशारे में समझा देता है, वह साधु यह मान लेता है कि 
मैंने सावथ भाषा का प्रयोग नहीं किया जबकि पाप बध यदि हो सकता है 
तो हमारी आतरिक विचार-दशा पर निर्भर करता है। इसी प्रकार वैज्ञानिक 
उप्नति के इस युग मे बिजली” सम्बन्धी कई प्रश्न उत्पन्न हो गये हैं यह प्रश्न 
आज लगभग १५ वर्ष से अनिणित दशा में है । यदि इस प्रश्न को निर्णय करने 
के सिलसिले में मूल प्रश्न तय कर लिया जावे कि ॥6०॥४०9 सचित्त है या 
अचित्त, तो यह प्रश्न निर्णीत हो जावेगा। इसके निर्णय का एक तरीका यह 
हो सकता है कि शास्त्रीय सदर्भ मे चर्चा हो। मुझे स्मरण है कि श्रद्धा य कवि श्री 
जी ने अमर भारती के एक अक में बहुत विस्तार से दलील सहित एक लेख 
लिखा था, मै बडी प्रतीक्षा मे था कि कोई विद्वान मुनि उक्त लेख की आलो- 
चना करके उक्त विचार की अनुपादेयता सिद्ध करते ॥ जहाँ तक मुझे स्मरण 
है 'जिनवाणी' के एक अक में इस पर कुछ प्रकाश डाला गया किन्तु दोनों 
लखो का तुलनात्मक बाचन करने पर यह स्पष्ट जाहिर होगा कि उक्त लेख 
उन मुद्दो का सतोष जनक निराकरण नहीं कर सका जो “अमरभारती” के 
लेख मे प्रस्तुत किये गये थे, बहरहाल एक तरीका यह भी हो सकता है कि इस 
प्रण्ण को देश के निष्पक्ष, लब्धप्रतिष्ठे वैज्ञानिकों के सुपु्दं करके उनका मत 
लिया जावे, 'अन्ततोगत्बा' कभी तो इसका निराकरण करना होगा । सदियों 
तक अनिणित अवस्था में रहने से विश्वुखलता बढ़ेगी ही । तीसरा एक हाष्ट- 
कोण यह हो सकता है क्रि इस मूल प्रश्न को एक तरफ रखकर ध्वनिबधंक 
यन्त्र के प्रयोग को सयमित, नियमित, कर दिया जावे ताकि वर्षों की अनिश्चित 
स्थिति समाप्त हो तथा इस अनिर्णीत प्रश्न के कारण समाज में जो अशाति 
का वातावरण बन गया है उसका अन्त हो सके | यह निश्चित है कि हमारी 
साधु-सस्था को इस प्रकार के निर्णय लेते समय अपने विचारों का एकान्त 
आग्रह छोडकर अनेकान्ती बनना होगा तभी इन प्रश्नो का निर्णय हो सकेगा । 
आजकल एक प्रश्न विचारक लोगो के सन्मुख उपस्थित है । यदा क॒दा 

इस बात की चर्चा होती है कि साधु मुनिराज को धामिक तथा सामाजिक 
कार्य करना चाहिये ताकि उनके समय का सदुपयोग हो । इसमे सन्देह नही है 
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कि इस प्रकार के कार्यों मे प्रवृत्ति तो होती है किन्तु विश्व मे विशुद्ध धार्मिक 
कार्य जिसे कहा जा सकता हो उसमे भी भ्रवृत्ति होती ही है। “वास्तव में 
प्रवात्त तथा निवृत्ति परस्पर अभिन्न है। यदि इस प्रकार के कार्यों को प्रवृत्ति 
कहा जा सकता हो तो वह सात्विक प्रवृत्ति है। किन्तु इस घछिलसिले मे जो 
प्रश्न उपस्थित होते हैं, वह महत्वपूर्ण है तथा विचारणीय हैं । आजकल यह 
सामान्य अनुभव की बात है कि धामिक तथा सामाजिक सस्थाओ तक मे पक्ष 
बनते है, तथा सस्थाओं के सचालन में विवाद उत्पन्न होते हैं, कही ऐसा न हो 
कि हमारे साधु मुनिराज सस्थाओ के कार्य सचालन मे इस प्रकार की दुष्प्रवृत्त 
में फस जावे । बहरहाल साधु मुनिराजों को इस प्रश्न के समस्त पहलुओ पर 
गहराई से विचार करके अपनी कार्य पद्धति तय करना चाहिये । 

आशा है कि हमारी समाज की श्रमण सस्था व्यापक विशाल हृष्टिकोण 
में सोच विचार करके कोई मार्ग निश्चित करेगी ताकि यह सस्था विश्वुखलता 
गे सुरक्षित रह सके । 


६ 


साधु-आचार में परिवर्तन का प्रश्न 
सम्यग्दर्शन के प्रकाश में एक स्पष्टीकरण 
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गत जून मास में बम्बई मे साधु आचार मे परिवत्तन के प्रश्न पर एक 
परिसवाद आयोजित किया गया था जिसमे हमारी जैन समाज के प्रसिद्ध 
विद्वान श्री दलसुखभाई ने कुछ विचार व्यक्त किये थे जिसमे उन्होंने जैन साधु 
के यम-नियमोमे आमूल परिवर्तन करने का सुझाव दिया था। मैं स्वय उन 
सुझावों से बहुत बडी सीमा तक असहमत था और दलसुख भाई की विद्वत्ता के 
प्रति आदर रखते हुए भी उन सुझावों को नापसन्द करता था। क्योकि यदि 
उनके सुझावों को स्वीकार कर लिया जावे तो उसके परिणाम बहुत दूरगामी 
होगे । मुझे यह भी भय है कि मेरे मित्र श्री दलसुखभाई ने उसके [205 और 
(200७ पर पूरा विचार नही किया किन्तु फिरभी मैं जैन साध्‌ओ के वर्तमान मे 
प्रचलित नियमोपनियम मे परिवर्तन चाहता था ताकि साधु धर्म की मूल महाकब्रतो 
को अक्षण्ण रखकर युगानुकूल तफसील की बातो में परिवर्तन होना चाहिए जैसा' 
कि साधु मुनिराजों ने समय-समय पर स्वय कर लिया है और उसके उदाह- 
रण भी दिये थे किन्तु परिवर्तन किस प्रकार कैसा किया जावे इसका निर्णय 
स्वय साधु सस्था को करना चाहिए ताकि सुनियोजित रीति से परिवर्तन हो । 
इसी आशय से प्रेरित होकर मैने एक लेख साधु आचार में परिवर्तन का प्रश्न 
शीर्षक से लिखा जो जैन प्रकाश हिन्दी के दिनाड़ु 5८१०-७० के अक मे प्रका- 
शित हुआ है । इस लेख मे व्यक्त विचारों के सम्बन्ध से मेरे मित्र श्री रतन- 
लालजी डोसी ने अपने पाक्षिक पत्र सम्यग्‌ दर्शन के दिनाडू ५-११-७० तथा 
दिनाक २०-११-७० के अको मे विचार व्यक्त किये है और मेरे आग्रह पर उक्त 
दोनों अको को मेरे मित्र ने मुझे भेज देने की कृपा की है, मैं उनका अभारी 


हे । 
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मैंने अपने उपरोक्त लेख मे भगवान महावीर के पश्चात्‌ २५०० बर्ष मे 
साधु आचार में जो परिवर्तन हुए हैं उनकी एक सूची अपनी जितनी अल्प 
माहिती है उसके अनुसार दी थी। मेरे मित्र ने सम्यग्दर्शन के दिनाक ५-११-७० 
के अक मे वे ढगी बातें क्यो होती हैं ? शीषेक के प्रारम्भ में ही व्यापक विचार 
व्यक्त किये है कि पढ लिख कर पडित बन जाने से ही कोई निर्मल बुद्धि 
बाला और यथार्थ हृप्टा नही बन जाता । पढ़ लिखे भी कई बाते करते हैं कि 
जैसी एक सामान्य ममझ वाला भी नहीं करता और इसके आगे भेरे सम्बंध 
में परिचय दिया है यदि उपरोक्त 5लाशक्ष रिशात%&४ मेरे सम्बन्ध में हो तो 
मुझे सहर्ष स्वीकार है। यह तो सच है कि मै पढ़ा लिखा हूँ किन्तु न तो पडित 
बन सका और न निर्मल बुद्धि है और न यथार्थ हृष्टा, इसी कारण मुझे स्वय 
अपनी अल्पज्ञता का भान है । वास्तव में श्रीमद मानतु गाचाय॑ के शब्दों मे -- 


अल्पश्र्‌त श्र्‌तवर्ता परिहासधाम 


मेरे मित्र की यह पा है कि उन्होने मुझे हास्थास्यद अकित नही किया । 
यह मै बिना झिल्कक के स्वीकार कर सका हूँ कि मैं साधु मुनिराज के आचार 
में ऐसे परिवर्तन का हामी हूँ जिसके कारण मूल ब्रतो मे खामी न लाते हुए 
उसके तफसीस की बातो में युगानुकूल परिवर्तन हो जाबे ताकि शुद्ध आचार के 
नाम पर यड़ी-कही जो ढोग पनप रहा है,उसकी आवश्यकता न रहे । मेरी अल्प 
मति में साथ आचार से नियम ॥॥प्राएप्ाा होना चाहिए | /७७४॥)णा होने 
से कभी-कभी साध्षणों को ढोग का सहारा लेना पडता है कि उच्चतम नियमों 
का पालन नहीं कर सकते - इसमे सन्देह नहीं कि आज भी कई भाग्यवान ऐसे 
सत है कि जो उच्चतम नियमों का पालन अत्यन्त कडाई से करते है। उनके 
आगे सबका मस्तक श्रद्धा से नत है । वह उत्कृष्ट कहलावेंगे किन्तु यह सबके 
बूते की बात नहीं है इम कारण नियम सामाज्य बनाये जाते है विशेषता केवल 
वहीं अपनाते € जो अपने को सुक्ष्म समझें । एक उदाहरण काफी होगा । सब 
कोई जानते हैं कि आज के इस युग मे जबकि प्रत्येक नियम मे आदमी 8820८ 
(0९7 तनाणश करके उल्लंघन का रास्ता खोजने मे सलग्न है और इस प्रकार 
सस्‍्वय सन्तोष कर लेता है कि मैंने नियम के शब्दों का पालन कर लिया चाहे 
नियम वी आत्सा 89॥ का हनन हो गया हो । इस युग मे भी उपवास शुद्ध है, 
यदि हमार धर्मोपदेष्टा तीयंकर अथवा आचाये भगवान जैन कहलाने वाले 
व्यक्ति के जिए एक था अधिक उपवास अनिवार्य कर देते तो उपवास शुद्ध नही 
रहता । मनुष्य शक्ति भर करें, यदि नबने तो न करें, पर ऐच्छिकता ही उसकी 
शुद्धता का कारण है। मेरे मित्र ने भी एक तालिका दी है कि विश्व से अनैतिक 
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तथा वैज्ञानिक अदिशो का उल्लंघन करके चोरी, बेईमानी, अष्टाचार, सब 
चल रहा है । किन्तु इस लिहाज से नैतिकता या विधान मे परिवर्तेन कर 
दिया गया है ? और उन्होने मुझे निर्देश दिया है, कि इस परिवत्तंन की पहल 
मैं करूँ ? इस तालिका के प्रत्येक बिन्दु के सम्बन्ध में कुछ विचार व्यक्त 
करता मुश्किल है ।! इस लेखका कलेवर बहुत बढजावेगा, मैं सुयोग्य पाठक पर 
ही इस प्रश्न को छोडता हूँ कि इन दोनो प्रश्नों मे संग्रति क्यो कर है ? फिर 
भी इतना लिखना उचित समझता हूँ कि चोर की परिभाषा चाहे कानून में 
परिवर्तित न हुई हो । किन्तु युगानुकूल विचार प्रवाह ने नैतिकता के दृष्टिकोण 
से परिभाषा में परिवर्तत कर दिया है और आज वेयक्तिक सम्पत्ति के स्वामी 
(जिसके पास अत्यधिक हो) को समाज का चोर माना जाने लगा है। चाहे 
हम उसको भाग्यवान पुन्यवान मानते रहे । किन्तु अपनी आवश्यकता से अधिक 
सम्पत्ति इकट्ठटी करने वाला समाज की नजर मे अधिक प्रतिष्ठा का पात्र नहीं 
रहा है । जैसे-जैसे समय बीतता जा रहा है इस विचार मे तीव्रता आ रही है । 
और ऐसे समाज मे चोर के प्रति घुणा फैलती जा रही है। जागृत समाज में 
परिवर्तन की लहर के वैचारिक परिवर्तन पहले होता है। कानून तो उस पर 
आगे जाकर 'मुहर लगाता है ? कानून निर्माण करने वाली सस्था या शासन 
क्रान्तिकारी नही होता । वह तो समाज मे व्याप्त वैचारिक मथन को केवल 
कानूनी जामा पहनाता है । 

मेरे भिन्र ने ध्वनिवधंक यन्त्र के प्रश्न का भी जिक्र किया है कि प्रायश्चित 
के साथ दी हुई छूट ने तत्काल ही कितना विशाल रूप ले लिया था इसके 
साथ अन्य सुविधाएँ भी जुड गई । इस कारण उन्हे भय है कि साधु आचार 
से सूक्मतम परिवतेन भी भविष्य मे सर्वनाश का कारण हो जावेगा ।। मै मेरे 
मित्र की आशक। को बिल्कुल निमल नहीं मानता इसलिये पूरी सावधानी के 
साथ निर्णय करना चाहिये । ध्वनिवर्धक यन्त्र का उपयोग मूल रूप से उचित 
है या नही ? इस पर मैं विस्तार से निवेदन करना नहीं चाहता क्योकि यहाँ 
पर यह एक उदाहरण मात्र है, किन्तु इतना अवश्य निवेदन करना चाहता हूँ 
कि उस सम्बन्धी प्रस्ताव अत्यन्त अस्पष्ट था, तथा यदि .८89९॥०४ से देखे 
तो उसमे कई दोष थे हालाँकि मैं यह मानता हूँ कि प्रस्ताव अस्पष्ट तथा 
सदोष होते हुए भी यदि सबने सर्वानुमति से उसे पारित किया था तो एक सरल 
हृदयसाधु के नाते पालनकरना चाहिये किन्तु प्रस्ताव तथा कार्यवाही कोकानूनी 
हृष्टिकोण से देखने,उस पर टीका टिप्पणी होने का कार्यक्षेत्र तो स्थानकवासी समाज 
के दोनो पक्षो की ओर से हुआ है ? मुझे इस संदर्भ मे ज्ञात है कि अधिकार 
के प्रश्न पर एक शब्द की खीचतान कर कैसे अर्थ लगाये गये थे । मेरे मत मे 
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शब्द तो जड वस्तु है, उसकी आत्मा उस भावना मे निहित है जिसको हष्ठि- 
गत रखकर हमने कोई बात तय की । आज तो समाज के सम्मुख एक प्रश्न 
है वह यह कि विद्युत में अभ्नि है? मैंने इस सम्बन्ध में पक्ष विपक्ष में दो 
लेख पढ़े है। मैं च्‌ फि अपने जीवन काल मे विज्ञान का विद्यार्थी नही रहा हूं । 
शास्त्रीय अध्ययन भी गहराई का सही इन दीनो लेखों में कुछ शास्त्रीय आधार 
पर तथा कुछ विज्ञान के आधार पर तर्क थे, यह कहना मुश्किल है कि पक्ष या 
विपक्ष मे से कौन से तक॑ अधिक समीचीत है। मेरे जैसे अल्पज्ञ के लिये तो 
यह स्थिति हे जैसी कि सस्क्ृत के एक कवि के मुताबिक - 


तर्को5प्रतिष्ठ स्मृतयश्च भिन्ना 
नेको सुनियंस्थ वचःप्रमाणम ॥। 
यदि यह मौलिक प्रश्न तय हो जाता है तो इस सम्बन्ध में सब प्रश्न 
गौण है, मैने एक दफा यह सुझाव दिया था कि इस मौलिक प्रश्न का निर्णय 
किसी वैज्ञानिक (ख्यातनामा, निष्पक्ष) से कराना चाहिये । यह पृथक्‌ बात है 
कि वैज्ञानिक के निर्णय (यद्दि यह नकारात्मक हो) के पश्चात्‌ भी साधु मुत्ति- 
राज यह तग्र करें कि हमको यह सुविधा नहीं लेनी चाहिये, मैं व्यक्तिगत रूप 
से इस बात का हामी हूँ, कि चाहे उपरोक्त प्रश्न विद्युत के सचित्त या अचित्त 
होने के गम्बन्ध मे का निर्णय यदि अचितता के पक्ष में हो तब भी केवल साझ्षु 
मुनिराज को नहीं हम श्रावकों को भी यथा सम्भव विद्युत चालित वसतुओ का 
उपयोग यथासम्भव कमर करना चाहिये। साधु जीवन यो बाठोर श्रम साध्य 
हे, उनकी सुख-गविधा के लिग्रे विद्युत का प्रयोग कम से कम ही करना 
चाहिये, किन्तु आज के इस मणीन युग में हम सब बुरी तरह मशीन के दास 
बनते जा रहे है, यह हमारी भारतीय सस्क्ृति पर आघात है इसका तात्पर्य 
यह नहीं है कि हम सशीत का प्रयोग सर्वेधा न करें किन्तु प्रयोग मे विवेक की 
आवश्यकता तो है ही । अन्यथा हम मशीन के ऐसे दास हो जायें, कि शायद 
हाथ पर अनुपयोगी हां जावे, मुझे इस समय उद्ृ की पक्ति स्मरण आती है -- 
भूल बेठा हे थुरुष आसमानी बाप को । 
बस खुदा समझा है उसने वर्फ को और भाष को । 
बर्फ गिर जाबेगी एक दिन और उर जायेगी भाष । 
तुम सम्भाले रखना अपने आवको ॥। 
आशा है कि हम श्रावक लोग जो केवल मुनिराज को पाठ पढ़ाने का 
उपक्रम करते है इस दिशा में भी कुछ सोचेंगे । 
मेरे मित्र ने लेख में दी हुई तालिका के सम्बन्ध मे भी अपने विचार व्यक्त 
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किये हैं और मुझे प्रसन्नता है कि उस तालिका की कुछ बातो को ठीक माना 
है और यह स्वीकार किया है कि शक्ति के अभाव के कारण इस प्रकार का 
परिवर्तेत कर लिया गया है। अथवा अमुक-अमुक बुराइया आ गई है। इस 
स्थान पर आकर मैं तथा मेरे मित्र एकमत है। मेरे मित्र भी चाहते हैं कि 
इन बुराइयो को कम कराया जावे मैंने अपने लेख मे स्पष्ट किया है कि जो 
परिवतंन समय-समय पर कर दिये है और उन परिवर्तन बुराइयो के बावजूद 
हम उन साधु मुनिराजों को शुद्धाचारी मानकर वन्दन करते चले आ रहे है 
तो मैं नम्नता पूर्वक पूछना चाहता हु कि उनके कौल के मुताबिक क्‍या यह 
असयति पूजा थी या पासत्था का वन्दन ? मै जो चाहता हूँ वह यह है कि 
यदि परिवर्तन करना है तो साधु सस्था मिलकर तय करे ताकि सुनियोजित 
परिवततंन हो अन्यथा व्यक्तिवादी परिवर्तन होगे तथा उनमे एकसूत्रता नही 
रहेगी । 


समाज का एक विचारक वर्ग यहे भी चाहता हे कि इस प्रकार परिवर्तन 
के लिये किसी चर्चा विचारणा की आवश्यकता नहीं हे क्योंकि साधु समुदाय 
का मानस इस दिशा मे स्पष्ट नही है । पूं मैं साधु समाज ने स्वय परिवतेन 
कर लिये है और समाज ने उसको अप्रत्यक्ष रूप से मान्यता देना प्रारम्भ कर 
दिया या दूसरे शब्दों में उन पर आपत्ति नही की उन्हें हजम कर लिया, सब 
कोई जानते है कि हैदराबाद मे मुद्रित ३२ शास्त्रो के पूर्व स्था० समाज ने 
शास्त्रों के मुद्रण का कार्य हाथ मे नही लिया। स्वर्गीय पूज्य अमोलक ऋषि जी 
में तत्कालिक विरोध तथा निदा की परवाह किए बिना शास्त्रों के मुद्रण के 
कार्य की प्रेरणा दी उसके पश्चात्‌ साधु नियमों का कडाई से पालन करने वाले 
मुनिराजो ने भी मुद्रण कार्य में सहयोग प्रदान किया और अब तो मुद्रण कार्य 
में विद्युत का प्रयोग भी प्रारम्भ हो गया है, तात्पर्य यह है कि साधु समाज 
ने इसे अपना लिया उसी प्रकार युगानुकूल परिवर्तन स्वय प्रेरित होते जायेंगे । 
और आगामी साधु समाज अपने पूज्य साधु मुनिराज (पूव॑ज) का अनुकरण 
करता रहेगा । 


सहाजनो येन गतः स पन्‍्या:-- 
के मुताबिक यह परम्परा आगे बढ़ती रहेगी। किन्तु इस स्वय प्रेरित 
परिवतन मे एक खतरा है और वह है कि समाज में एकसूत्रता नहीं रह 
जावेगी इसलिए मेरा साधु समुदाय से निवेदन है कि वह देश व काल स्वय की 
शक्ति को ध्यान मे रखकर परस्पर चर्चा करके कोई निर्णय करे । 


रैड२ विचारों के नये आयाम 


इस निवेदन का तात्पर्य केवल स्थिति का विशद रूप से स्पष्टीकरण करना 
है इसका उहूं श्य किसी वादविवाद मे उतरना नही है । मैं चाहता हूँ कि समाज 
इस दिशा में गम्भीरता पूर्वक सोचकर यथोचित निर्णय करे । चू कि मैंने अपनी 
अल्प बुद्धि से स्थिति को काफी स्पष्ट कर दिया इसलिये मैने यह सोचा है 
कि इस प्रशन की साधु रामुदाय के सदसद्विवेक पर छोद दू और आगे कलम 
को विश्राम दे दू । 


9 
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अन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महाबीर ने चतुविध सघ की स्थापना के साथ 
ही सघ के महत्वपूर्ण अग श्रमण-श्रमणी के आचार का विस्तारपूर्वक विवेचन 
किया था। जैन साहित्य की प्राचीनतम कृति “आचाराग सूत्र” के प्रथम श्रुत- 
स्कन्ध तथा इसके पश्चात्‌ की रचना “दशबैकालिक सूत्र” मे आचार का 
विस्तारपूर्वक विवेचन मौजूद है | इसो प्रकार जैन साहित्य के अन्य शास्त्र तथा 
ग्रन्थो मे साधुओ के कल्प, अकल्प तथा उल्लघन के दड का प्रावधान भी किया 
गया है । वास्तव मे सारे जैन-साहित्य मे साधु-समाज के आचार पर काफी 
बल दिया गया है कि केवल भाषा तथा व्याकरण की विद्धत्ता से आत्मा का 
निस्तार नही हो सकता । आत्मा का निस्तार “आचार से होगा । 

न चित्ता तायए भासा, कुओ विज्जाणुसासण । 
वायाबो रियमिश्त ण, समासासेंति अप्पयं ॥। 

उपरोक्त गाथा से “आचार” का महत्व प्रगट है। जब साधु समुदाय मे 
आचार के प्रति शिथिलता आ गई, वह चैत्यवास करने लग गये, मन्दिर-मू्ति 
ही केवल उनका ध्येय रह गया, तो जहाँ प्रसिद्ध जेनाचाये श्री हरिभद्व सूरि ने 
उस पर अपनी कलम चलाई, वहाँ महान्‌ क्रान्तिकारी लोकाशादह्द ने अपनी कृति 
से शिथिलाचार के विरुद्ध “जिहाद” प्रारम्भ किया । श्री लोकाशाह की ऋ्रान्ति 
केवल शिथिलाचार के विरुद्ध थी। इस पर से यह निष्कर्ष निकलता है कि 
स्थानकवासी समाज में आचार शुद्धि मुल्य प्रश्त रहा । एक बार पुनः भगवात 
महावीर द्वारा निरूपित आचार-पक्ष को अत्यधिक बल मिलने लगा । भगवान 
महावीर द्वारा निर्धारित समाचारी के सम्बन्ध मे काल के प्रभाव से समय- 
समय पर “उपप्रश्न” उत्पन्न होते गये और स्थानकवासी जैन-परम्परा के 
आचार्यों ने उनकी व्याख्याएँ को । सम्भवत इन व्याख्याओ के सम्बन्ध में मत- 
भेद ही स्था० समाज में विभिन्न सम्प्रदायों के अस्तित्व का कारणभूत रहा । 
वृत्ति यह कार्य करती रही कि अहिंसा के सम्बन्ध मे जो व्याख्या सुक्ष्मतम की 
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जावे जिससे साधु-समाज उत्कृष्ट चारित्र पालन करे, वही उचित मानी जाबे । 
जहां इस वृत्ति ने साधु-समाज से आचार-शुद्धता के भाव को हढ किया वही 
मानव-सयाज के स्वभाव अनुसार अपने की अन्य से श्रेष्ठतम की भावना को 
जाग्रत किया । इस आचार भिन्नता को लेकर साधु-समाज मे प्रादेशिक भेद भी 
निर्माण हो गये । एक प्रदेश के साधु-समाज से दूसरे के साधु-समाज का आचार 
कुछ भिन्न रहा । इसी कारण साधु-समाज में परस्पर सम्भोग (सम्बन्ध) का 
प्रशन उत्पन्न हो गया । एक सम्प्रदाय, एक प्रदेश के साध्षुसमाज का अन्य 
सम्प्रदाय तथा अन्य प्रदेश के साधु-समाज से पृथक्‌ सम्भोग (सम्बन्ध) रखने 
लगा । स्थिति यहाँ तक हो गई कि विभिन्न सम्प्रदायों, विभिन्न प्रदेशों के साधु 
एक स्थान में ठहरने, एक पाट पर बैठकर व्याख्यान देने मे भी आचार अशुद्धि 
मानने लगे । एक सम्प्रदाय के साधु दूसरी सम्प्रदाय के ज्येष्ठ साक्षु अथवा 
स्थविर तक को सुख-शान्ति पूछने, वदन-व्यवहार करने मे अनुचितता मानने 
लगे। इसी प्रकार से इस प्रदेश के साधु दूसरे प्रदेश के ज्येष्ठ अथवा स्थविर 
साधु को बदना करना, सुख शाॉँति पूछना अनुचित मानन लगे। आचार 
विभिनज्नता क॑ कारण वह भावना काम करने लगी कि यदि अपने से भिन्न आचार- 
पालन करता है उसगे जो इस प्रकार का व्यवहार सम्भोग (सम्बन्ध) रहे तो 
चूकि वह साधु हमारी मान्यता, परम्परा के मुताबिक उत्कृष्ट साध नही है 
हमे दोष का भागी होना पड़ेगा । परापभोक्ता की भ्रमपूर्ण भावना अथवा अह- 
न्यता--जो भी हो इसके लिए जिम्मेदार रही और इसके कारण स्थिति 
भयानक हो गई । वह ख्याल होने लगा कि एक ही तीर्थंकर के अनुयायी, 
अहिसा जरसे महान्‌ सिद्धान्त के पालन, स्याद्वाद के उपदेशकर्त्ता साधु मुनिराज 
आपस मे इतन वेगाने है। जिस प्रकार एक माँद (गुफा) भें दो सिह नही रह 
सकते उसी प्रकार एक स्थान पर दो साधु-विभिन्न सम्प्रदाय या प्रदेश के नही 
रह सकते । 

इस अन्धका र॒पूर्ण युग में सूर्य के प्रकाश ने प्रवेश किया। समाज के 
चिन्तको के मन में इस स्थिति के प्रति असन्तोष जाग्रत हुआ । सन्‌ १६३२ ई० 
मे अजमेर में अखिल भारतीय श्वे० जैन कान्फरेंस के अधिवेशन के साथ-साथ 
वृहत्‌ गे धु-सम्मेलन का आयोजन किया गया । सन्‌ १६३२ ई० से सन्‌ १६९५१ 
के बीच वर्षों मे जो भूमिका बनी उसका परिणाम यह हुआ कि सन्‌ १६५२ 
ई७ में गुजरात सौराप्ट्ू को छोडकर समस्त सम्प्रदायों ने अपने को श्रमण सध 
मे विलीन कर दिया । इसके एक वर्ष के पश्चात्‌ ही सन्‌ १६५३ में सोजत मे 
पुन मत्री मुनिवरों की एक सभा आयोजित की गई । एक आचाये, एक 
समाचारी, एक विधान का निर्माण हो गया । स्थानकवासी जैंन-समाज की 
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छाती गर्व से फूल गई । जो कार्य जैन घर्मान्तरगत किसी ससाज ने आज तक 
सही किया वह स्थानकवासी साधू -समाज मे कर दिया । कुछ लोगो ने यह 
निरूपण किया कि भारतीय स्वतस्ञ्र॒ता ऋात्ति के पश्चात्‌ सरदार पटेल के सल््‌ 
प्रयत्त से जिस प्रकार भारतीय नरेन्द्रो ने अपनी सा्वभौम शक्ति भारतीय संघ 
मे बिलीन क्र दी उसी भावना से प्रेरित होकर साधु-समुदाय के विभिन्न पूज्य 
आचार्यों ने अपने अधिकार श्रमण सध को समपित कर दिये हैं। सन्‌ 
१६५२ के उक्त सम्मेलन में ६९ सम्भोग अनियाय तथा १२ वाँ सम्भोग 
(आहार पानी) ऐकच्छिक रखा गया। श्रमण सधीय व्यवस्था कई वर्ष तक ठीक 
चलती रही किन्तु कुछ वर्षों के पश्चात्‌ ही श्रमण सघ में मत-भेदों का निर्माण 
हो गया; शिथिलाचार, ध्वनिवर्धकयन्त्र तथा आचार्य श्री के अधिकार के प्रश्नों 
ने श्रमण सघीय स्वच्छ आकाश को तिभिराच्छक्न कर दिया । 

श्रमण संघ के आचार्य श्री तथा उपाचार्य श्री के अधिकार क्‍या हो? 
आचाये श्री तथा उपाचाय श्री के अधिकार समवर्ती हो ? अथवा आचार्य श्री 
केवल मात्र एक सस्मान का पद सुशोभित करते रहे और सारे अधिकार 
उपाचाय॑ श्री मे निहित हो ? इस प्रकार के प्रश्न क्रमण संघीय मुनिराजो के 
सम्मुख उपस्थित होने पर जेसी की परम्परा है, श्रमण सघीय आचार-विचार 
से हीन साधुओं ने अबसरवादिता से काम लेकर कभी एक की शरण ग्रहण 
की, कभी दूसरे की । परिणाम यह हुआ कि साधु-समुदाय मे शिश्विलाचार को 
प्रश्य मिलता रहा । एक वर्ग के समक्ष शिथिलाचार में साधु की अकल्पनीय 
छोटी-छोटी बातो का भी समावेश हो गया जबकि दूसरे वर्ग के निकट शिथि- 
लाचार से तात्पर्य यह था कि साधु-मुनिराज के मूल गरुणो मे कोई अतिक्रमण 
न हो | प्रथम वर्ग के निकट जहाँ चतुर्थ ब्रत भग के जघन्य दुष्कृत्य शिथिला- 
चार में था तो उसी के साथ ध्यनिव्धेक यन्त्र का उपयोग भी शिधिलाचार था। 
इस लेख में आचाये के अधिकार के प्रश्न की चर्चा अनावश्यक है ।। स्वर्गीय 
उपाचाये श्री के श्रमण सघ से सम्बन्ध-बिच्छेद का मुख्य कारण शिथिलाचार 
का प्रश्नय कहा जाता है। किन्तु यह तो एक आनुश्गरिक बात थी, मुख्य प्रश्न 
अधिकार का था । अधिकार के प्रश्न क्यो उत्पन्न हुए यह एक स्वतन्त्र लेख का 
विषय है | यहाँ पर तो मोटे तौर पर “आचार” का प्रश्न चर्चनीय है । 

भगवान महावीर ने लगभग २५०० वर्ष पूर्व साधु-समाज हारा पालनीय 
नियमों तथा दैनदिन व्यवहार की यूक्ष्मतम व्याख्या कर दी थी। इस लम्बे 
काल में समय-समय पर साधु-समाज ने अपने आचार में परिवर्तत किये। कौन 
नही जानता कि श्रीमदू उत्तराष्ययन सुत्र के २६ में अध्ययन की बारहवी गाया 
से श्रमण वर्ग को दिन के तीसरे प्रहर भे केवल एक समय भोजन प्राप्ति के 
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लिए जाने का प्रावधान है, उसके पश्चात्‌ कालप्रभाव से दोनो समय आहार 
प्राप्ति के लिए जाने की पद्धति हो गई । मेरा यह तात्पयं नही कि परिवर्तन 
अनुचित हुआ । तात्पय केवल यह है कि साधु समाचारी मे स्वयं साधु-समाज 
ने इस लम्बे जमाने मे कई परिवर्तन किये है। हमारे आचार विचार पर देश, 
काल, क्षेत्र आदि का प्रमाव पडता ही है। इस कारण उसमे परिवर्तन अवश्य - 
भावी है । साधु के मूल गुण अपरिवर्तनीय है । किन्तु उनकी व्याख्या, कार्यक्षेत्र 
(87॥0००) परिवर्तित होता रहता है। समय के प्रभाव से अहिसा का क्षेत्र 
भी विस्तृत, सकुचित होता रहता है। एक समय था जब साधु मुनिराज 
लोकोपयोगी प्रवृत्तियों में रस नही लेते थे, उसमे एकान्त धर्म नही था, सूक्ष्म 
हिंसा लगती थी । समय के प्रभाव से आज कई मुनिराज इस प्रकार की 
प्रवृत्तियो ? रस लेते है। शास्त्र-मुद्रण का प्रश्न हमारे सामने है। उस समय 
उसका काफी विरोध हुआ । आज सब साधु मूनिराज मुद्रित शास्त्रो को 
उपयोग में लाते है। आज आवश्यकता यह है कि श्रमण संघ शास्त्रीय 
विधान मे देश,काल, क्षेत्र आदि को यान में रख कर साधु-समाज के लिये एक 
“आचार-सहिता” का निर्माण करे । यह कहने की आवश्यकता नहीं है कि 
आचार की मर्यादा अल्प की जाना चाहिये कि साधु के लिए कम-से-कम 
इतनी मर्यादा अतीव अनिवार्य हैं कि फिर उसके पालन हेतु सघ को पूरा-पूरा 
नियंत्रण रखना चाहिये । अधिकतम मर्यादा बाधने का परिणाम यह होता है 
कि अधिकतम मर्यादा जो साधु पालन करने में अशक्तता अनुभव करते है, 
उनके सामने दो ही मार्ग रहते है । या तो वह स्पष्ट रूप से अपनी कमजोरी 
को स्वीकार करें या ढोग करे और छिपी रीति से उसका उललघन करें। अभी 
तक ढोग अधिक पसन्द किया जाता रहा है इसलिए यह आवश्यक है कि 
मर्यादा अल्प हो उससे अधिक जो मुनिराज पालन करेंगे वह श्रेष्ठ होगे और 
उनकी आत्मा का कल्याण होगा इसमे सन्देह नही । 

स्था० जैन समाज का आश्रय केवल साधु समुदाय पर हे इस कारण साधु 
समाज के प्रश्न को उपेक्षित [8706 नहीं किया जा सकता । स्था० जैन 
समाज अधिकारी मुनियो के प्रस्तावित सम्मेलन की ओर आख लगाकर आशा- 
भरी नजरों से देख रहा है। इस अवसर पर यह आशा करना अनुचित न 
होगा कि अधिकारी मुनिवर “आचार” तथा उसके सम्बन्धित प्रश्नों के बारे 
से स्पष्ट तथा व्यावहारिक निर्णय करेंगे कि जिससे श्रमण सघ के सम्मुख 
उत्पन्न ज्वलन्त प्रश्न-शिथिलाचार का उचित हल हो सकेगा और ऐसा 
बातावरण निर्माण हो जावेगा कि हमारा साधु-समाज अपने आचार-विचार के 
प्रति अधिक जाग्रत होकर अन्य साधुओं के दोष एवं उनकी कमियो की अधिक 
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चिन्ता नहीं करेगा । वास्तव में साधुता केबल बाहरी क्रिया-काण्ड पर आधा- 
रित नही है अपितु हृदयगत भावनाओं एवं सरलता आदि मानवीय गुणों पर 
अधिक आधारित है। उपरोक्त स्थिति निर्माण होने पर ही श्रमण सघ “याव- 
बअ्चन्द्र दिवाकरौ” कायम रह सकेगा । जो हमारे रूठे हुए मुनिराज हैं बह तथा 
जो अभी तक श्रमण सघ में सम्मिलित नही हुए हैं, वे सब मुनिराज श्रमण 
सघ में सम्मिलित हो सकेंगे । हम।रे समाज के विचारक, चितक प्रभावशाली 
मुनिराजों का यह कत्त॑व्य है कि साधु-समाज मे आचार के प्रति शिधिलता न 
आने पावे । साधु समाज अपनी कमजोरी के प्रति सर्देव जाग्रत रहे तब ही 
ऐसा शुभ दित आ सकता है कि जब हम भारतीय सस्कृति के ग्रन्थ 'महाभारत' 
के निम्न श्लोक :-- 

न राज्य न राज्यासोन, न दण्डो न दाण्डिक: । 

धर्मेब प्रजा सर्वे रक्षन्ति सम परस्परम ॥ 

के अनुसार यह दावा कर सके कि हमारे माधु-समाज मे प्रत्येक साधु 

अपने आचार के प्रति सर्देव जाग्रत है, -.इस कारण “दण्ड-व्यवस्था' अथवा 
“दण्ड प्रदाता” की आवश्यकता नहीं रह गई है । काश ! यह स्वप्न साकार 
हो सके । 


ष्र 
प्रवुत्ति-निवृत्ति का प्रश्त 
हरजशछजतस्‍०१स्‍एकस्‍एर-॑ाएएाएएएजए्स एजर/०ए-०४४७१ए०९७७/३७/ए७९ए*४७१४०*एएशएर 


जैन आचार का मूलाधार हिन्दी वर्णमाला के प्रथम अक्षर “अ' से प्रारम्भ 
होने वाले शब्द (१) अहिसा (२) अपरियग्रह (३) अनेकान्त सिद्धान्त पर है। 
यदि उपयु क्त सिद्धान्तो का सूक्ष्म विवेचन किया जावे तो जैन आचार का 
मूलाधार केवल 'अहिसा' पर ही है, ऐसा मत रहेगा । यह मत सत्य भी है । 
परिग्रह सहित होने मे हिसा तो होती ही है। आर्थिक प्रश्नो के विशेषज्ञ यह 
भली-भांति जानते है कि अर्थलचय अन्य का शोषण किय्रे बिना नहीं हो सकता । 
इसी कारण विद्वानों ने भी परिग्रह को भी हिंसा बताया है। इसी प्रकार 
बौद्धिक अहिसा हमारा अनेकान्त-सिद्धान्त है। विश्व की प्रत्येक वस्तु अनन्त 
धर्मात्मक है। यदि कोई व्यक्ति विशिष्ट वस्तुओ के एक हृष्टिकोण को लेकर 
कोई मत स्थापित करता है, दूसरा व्यक्ति दूसरे हृष्टिकोण को लेकर उससे 
भिन्न मत स्थापित करता है तो दोनो के प्रति सहिष्णुता का पाठ अनेकान्त- 
सिद्धान्त पढाता है। तात्पय यह है कि अहिसा का क्षेत्र इतना व्यापक है कि 
जिसके द्वारा जीवन का प्रत्येक क्षेत्र उसमे सम्मिलित है। जैन दर्शन 
ने अहिंसा की सूक्ष्मतम व्याख्या की है। जैन दर्शन ने केवल प्राणीमात्र के 
प्रति मेत्री, करुणा, दया के भावों का सचार नहीं किया, अपितु जिनमे “जीवन 
की कल्पना भी हो सकती है, उनको भी पीडा न पहुँचाने का विधान किया । 
जैन दर्शन ने जगत के चेंतन्य प्राणियों को इन्द्रियों की सख्या की हृष्टि से ५ 
भागों में विभाजित किया और एकेन्द्रिय प्राणियों को भी पीड़ा न पहुँचाने का 
नियम बनाया । जिन प्राणियों को केवल स्पर्शनेन्द्रिय है,जैसे पृथ्वी आदि उनको 
भी पीडा न पहुँचाने का नियम कितना कठोर है यह सहज मे ही अनुमान किया 
जा सकता । प्राणी शास्त्र के सिलसिले मे जेन दर्शन ने छे: प्रकार काया का 
विधान किया है | (१) पृथ्वीकाय (३) अपूकाय (३) तेजसूकाय (४) वायुकाय 
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(५) अनस्पतिकाय (६) त्रसकाय । इसमे क्रमाक १ से लेकर ५ तक स्थावर प्राणी 
कहे जाते है। चाहे एकेन्द्रिय के नाम पर हों, चाहे स्थावर प्राणी के नाम पर 
हो, इसको पीड़ा न पहुंचाने का नियम अत्यन्त कष्टप्रद है। यह तके आसानी 
से किया जा सकता है कि पृथ्वी, अप-जल, तेज-अग्नि, वायु, वनस्पति का 
उपभोग किये बिना मनुष्य किस प्रकार जीवित रह सकेगा । मनुष्य का जीवन 
ही उपरोक्त बातो पर आधारित है । यदि मनुष्य समस्त प्रवृत्तियों को तिलां- 
जलि देकर एक स्थान पर बैठ जाबे तब भी श्वासोच्छवास के कारण वायुकाय 
के जीत्रो का नाश होग।। जैन आचारशास्त्र के प्रणेता ने सब प्रकार की 
जीवहिंसा से विरक्‍्त रहने के लिए साधु समाज को आदेश दिया, आशिक रूप 
से जीवहिंसा का त्याग करने के लिए गृहस्थ को आदेश दिया। किन्तु प्रशन 
यह है कि क्‍या साधु भी उपरोक्त हिसा से पूर्ण रूप से विरक्त रह सकता है ? 
निश्चय नय की हृष्टि से उत्तर “नकारात्मक ही होगा | जैन आचार की दुष्टि 
से साधु धर्म निवृत्ति मय माना जाता है। वह जगत की समश्ष्त प्रकृत्तियों से 
अलग होकर जैन आचार शास्त्र के अनुसार अपना जीवन-यापन करते हैं, किन्तु 
प्रश्न यह है कि क्या आचार-शास्त्र के नियमों का पालन करने पर उन्हें 
आशिक रूप से प्रवृत्तिमय नहीं होना पडता ? यदि हम सूक्ष्मरीति से विचार 
करें तो हमारा उत्तर 'हकारात्मक' ही होगा । जहां तक मै जेन आचार-झास्त्र 
प्रणेताओं के मन्तव्य को अपनी अल्पबुद्धि से समझ सका हूं वह यह है कि 
साधु अपना जीवन व्यतीत करते समय अत्यन्त जागरूक रहकर जीवन-यापन 
की अनिवार्य आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए प्रवृति-रत रह सकता है । साधु 
की अनिवार्य आवश्यकताएँ भी अल्पतम हो इसमे सनन्‍्देह नही । मैंने इससे पूर्व 
यह उल्लेख किया है कि साधु के आचार का वर्णन जैन साहित्य के प्राचीन 
शास्त्र 'आचाराग सूत्र” तथा उसके पश्चात्‌,की एक रचना “दशवंकालिक सृत्र, मे 
उपलब्ध है । 

'दशवेकालिक सूत्र' मे ग्रन्थकार ने स्पष्ट निर्देश दिया है किः-- 

“जय चरे जय चिदृठ, जयमासे जय॑ सये । 
जय भु जतो भासतो, पावकश्म॑ न बधई ॥ 

साधु-जीवन के प्रत्येक कार्य मे 'यत्न' अनिवायें बताया गया है। यत्न- 
पूबंक जीवन की अनिवार्य आवश्यकता के कार्य करने पर पाप का भागी नही 
होना पडेगा । दैतिक प्रायश्वित उस अनिवाय प्रवृत्तिमयय दोष का शमन कर 
देगा । इस विवेक का माग्गंदर्शन यदि जीवन मे अपने सम्मुख रखा जाये तो 
उपरोक्त प्रश्नो का समाधान हो सकता है। साधु जीवन की बात को एक ओर 


१५० विजारों के नये आयाम 


रख दें तो भी गृहस्थ जीवन मे भी उक्त विवेक आवश्यक है। आज के युग 
में गृहस्थ-जीबन में भी यत्ना व विवेक की कमी हो गई है। आधुनिक विज्ञान 
साधनों से युक्त मनुष्य के जीवन में 'शीघ्रता' उचित है, उसका उपयोग भी 
है। किन्तु अनावश्यक 'शीघ्रता' अनुचित है। 'शीघ्रता' की भी सीमा है। 
यदि आप किसी बिजली तथा बिजली द्वारा सचालित पखायुकत स्थान मे बैठे 
हैं और आपको वहाँ से जाने की आवश्यकता हो गई तो क्‍या आप यह ध्यान 
रखेंगे कि बिजली का भ्रकाश या पखा द्वारा वायु-सचरण बन्द होने के लिए 
$ए॥0॥ एम कर दें। इसी प्रकार ५४४८ एछा०७ द्वारा पानी का अकारण 
दुरुपयोग रोका जाना जाहिए । गृहस्थ का आठवाँ अणुब्रत 'अनर्थ दण्ड विरसमण' 
बड़ा महत्वपूर्ण है यदि हम उसके सम्बन्ध मे जागरूक रहे तो द्रव्य तथा भाव 
दोनो प्रकार से लाभदायी होगा, तथा राष्ट्रीय हानि को बचा सकेंगे । 

जैन साधु का जीवन साधनामय है, इसमे सन्देह नही । प्रश्न यह है कि 
क्या जैन साधु से केवल अपनी आत्म-साधना की अपेक्षा की जानी चाहिए या 
उनसे जगत को सन्‍्मागे बतलाने तथा उसके द्वारा पर कल्याण की अपेक्षों भी 
की जा सकती है ” यदि हम अन्तिम तीर्थंकर भगवान भहावीर के जीवन पर 
दृष्टिपात करें तो यह प्रगट होगा कि उन्होंने साधनामय जीवन व्यतीत्त करके 
केवल लाभ' किया । उसके पश्चात्‌ जगत्‌ के कल्याण हेतु उपदेश देना प्रारम्भ 
किया । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि भगवान महावीर ने जैन साधु से 
आत्म माधना के साथ साथ पर-कल्याण के कार्य करने की भी अपेक्षा की थी । 
यह सत्य है कि साधु केवल प्रचारक नहीं है अपितु अपनी साधना में अनुभूत 
मार्ग को कल्याण के लिए प्रकाश मे लाने वाला एक विशिष्ट साधक है । इस 
कारण उसके जीवन मे प्राथमिकता आत्म-साधना की है । उसके पश्चात पर- 
कल्याण से उपदेश का कार्य है। ऐसी दशा मे पर-कल्याण के कार्यों मे भी 
साधु को उपरोक्त विवेक की आवश्यकता है। इस विबेक के अभाव के कारण 
ही उपदेष्टाओ की वाणी का प्रभाव कम होता जा रहा है । यह एक निश्चित 
तथ्य है कि यदि उपदेप्टा का जीवन उपदेश के अनुकूल है, उसकी वाणी तथा 
कार्य में साम्यता है, तो ही उपदेश का प्रभाव हो सकेगा । इस तथ्य के प्रकाश 
में हमारे साधु मुनिराज को भी उपदेश मे विवेक रखना पड़ेगा । इसी प्रकार 
साहित्य प्रकाशन का प्रश्न है। आज वही साधु मुनिराज की ओर से रचित 
पुस्तक उसकी उपयोगिता के विचार के वगैर प्रकाशित कराई जाती है । 
जिसमे समाज की शक्ति, द्रव्य अनावश्यक रूप से व्यय होता है। व्यवस्था यह 
होना चाहिए कि कोई रचना तैयार होने पर समाज द्वारा नियुक्त साहित्य 
समिति के पास भेज दी जावे । साहित्य-समिति में ऐसे विद्वान मुनिराज तथा 
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श्रावक हों व जो कई विषयो के अधिकारी कहे जा सकें । उस समिति के द्वारा 
पर्यालोचन के पश्चात्‌ उस रचना का प्रकाशन कराया जावे। दूसरा प्रश्म 
सस्याओ के निर्माण का है। लोकोपयोगी कार्यों के लिए सस्थाओ अर्थात्‌ 
एक से अधिक सस्था का निर्माण समाज की शक्ति तथा द्रव्य का 
दुरपयोग है। इस कारण सस्थाओं के निर्माण के लिए भी विवेक की 
आवश्यकता है | योजनाबद्ध रीतिसे सस्था का निर्माण होने से समाज की शक्ति 
केन्द्रित होगी । जिन लोकोपयोगी कार्यों के लिए अ० भा० श्वे० स्था० जैव 
कान्फ्रेस सक्षम है तन कार्यों के लिए प्रथक संस्था का निर्माण करने से 
कान्फ्रस शक्तिहीन होगी | यह पहलू भी विचारयोग्य है। आशा है कि 
फरवरी मे आयोजित मुनि सम्मेलन इन प्रश्नो पर भी कोई स्पष्ट नीति 
निर्धारित करेगा । वास्तव में उपरोक्त विषयों के सम्बन्ध में हमारा श्रद्धालु 
श्रावकवर्ग भी विवेक रखे तब उपरोक्त रीति तथा कार्य हो सकेगा। इस 
दिशा मे हमारी कास्फ्र:न्स को भी मार्गदर्शन करना चाहिये । 


ह 
साधु-संस्था और प्रजातन्त्र 


न १छ ७० एनएतस्‍एशस्‍ऑए०स्‍एश्एएशस्‍एस्‍एसशस्‍सकस्‍एकस्‍एश्स्‍एखस्‍एस्‍सएशशएास ५ स्‍एनस्‍सएकस्‍एछनस्‍ 


कहा जाता है कि भारवर्ष मे भगवान महावीर तथा महात्मा बुद्ध के 
युग मे (आज से लगभग २५०० वर्ष पृथं) मगध (वर्तमान बिहार प्रदेश) मे राज्य 
का सच्तालन प्रजातन्‍्त्रीय पद्धति से हुआ करता था। कविवर श्री दिनकर जी 
ते वैशाली (भगवान महावीर का जन्न स्थान) को प्रजातन्त्र की 'माता' कहा 
है । उस समय का राजनीतिक इतिहास इतना विस्तृत रूप से उपलब्ध नही है । 
यदि उस समय का विस्तृत राजनीतिक इतिहास उपलब्ध होता तो यह पता 
लग सकता था कि उस समय नियत्रित प्रजातन्त्र था या पूर्णरूपेण गणसत्तात्मक 
प्रणाली विद्यमान थी । प्रजातन्त्र की अनिवार्य बुराई है ॥0५070#06 ८९॥ चुनाव । 
चुनाव किस प्रकार कराये जाते थे चुनाव मे उत्पन्न बुराइयों का किस प्रकार 
मुकाबला किया जाता था चुनाव शुद्धरूप हो तथा उपयुक्त व्यक्ति ही चुनाव 
में सफसत्ता प्राप्त करे | मतदाता प्रत्येक बालिक व्यक्ति हो सकता था, या मत- 
दाता होने के लिए आ्थिक,शैक्षणिक, अथवा अन्य प्रतिबन्ध विद्यमान है। आदि 
प्रश्नो का उत्तर उस समय का उपलब्ध साहित्य नही देता, किन्तु इतना निश्चित 
है कि राजनीति के अतिरिक्त सामाजिक अथवा धामिक क्षेत्र मे प्रजातन्त्रीय 
पद्धति प्रचलन का कोई सकेत नहीं मिलता | वर्तमान मे उपलब्ध शास्त्रों मे 
इस प्रकार कोई उत्लेख नहीं मिलता कि भगवान ने आचार्य, उपाध्याय पद 
के लिए संघ को अथवा साधु-साध्वियो को मतदान करने की आवश्यकता 
बताई है। वास्तव में भगवान महावीर के तथा उसके पश्चात्‌ काफी समय 
तक (आचाये उपाध्याय वद) केवल योग्यत्ता के आधार पर ही दिया जाता 
रहा । भारतवर्ष मे राजनीति के क्षेत्र मे सन्‌ १६४७ के पूरे भी प्रजातन्त्रीय 
पद्धति किसी सीमा तक विद्यमान थी, किन्तु उसे पूर्ण प्रजातन्त्र नही कहा जा 
सकता । प्रान्ती० तथा केन्द्रीय असेम्बली के अधिकार सीमित थे। गवनेर 
तथा गवर्नर-जनरल को उक्त असेम्बली के निर्णयो पर ४७७० की शक्त प्राप्त 
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थी । किन्तु सन्‌ १६४७ में स्वतन्त्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ देश में पूर्ण प्रजातम्त्रीय 
पद्धति के लिए अलुराग उत्पन्न हो गया | जीवन के क्षेत्र मे प्रजातन्‍्त्र लक्ष्य 
हो गया । हमारे देश का संविधान तैयार होकर दिनांक २६-३१-४० ई० को 
संविधान सभा ने पास कर दिया | उक्त सविधान के द्वारा देश मे पूर्ण गण 
सत्तात्मक राज्य-स्थापना की गई । देश में उत्पन्न प्रजातन्त्रीय भावता का 
प्रभाव जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे होने लगा । श्रमणसघ जैसी साधु-सस्था को एक 
सूत्र में लाने का प्रयत्न चाहे सन्‌ १६३३ के अजमेर सम्मेलन से प्रारम्भ हो 
गया हो, किन्तु उसे वास्तविक रूप से सन्‌ १६९४२ मे आयोजित सोजत साधु- 
सम्मेलन मे प्राप्त हो सका | सोजत सम्मेलन की कार्यवाही को अध्ययन करने 
से यही निष्कर्ष निकलता है कि हमारे श्रमण सघ ने अपने संगठन में चुनाथ 
तथा अन्य प्रजातान्त्रिक पद्धति का अनुसरण करने का निश्चय कर लिया है। 
यह सत्य है कि प्रजातन्त्रीय पद्धति आदर्श प्रणाली है और उससे एक प्रकार 
से किसी प्रएत के सम्बन्ध मे अनेकान्ती हृष्टिकोण प्राप्त किया जा सकता है। 
बहुमत दल' तथा अल्पमत दल अपने-अपने हृष्टिकोण प्रस्तुत करता है तथा 
मत सख्या के आधार पर उस प्रश्न का निर्णय होता है । वास्तव में यह पद्धति 
“राजनीतिक स्याद्धाद' कहा जा सकता है किन्तु इस प्रणाली मे दोष भी हैं। 
प्रजातान्त्रिक पद्धति तब तक सफल नही हो सकेती जब तक कि मतदाता 
प्रबुद्ध तथा सजग, निर्भय न हो तब तक चुनाव स्वतन्त्र नहीं हो सकता । इस 
दशा में काफी मुश्किल है कि उपयुक्त व्यक्ति ही चुनाव में सफल हो सके । 
यदि चुनाव मे उपयुक्त व्यक्ति सफल न हो सका और अनुपयुकत व्यक्ति को 
विजय श्री मिल सकी तो उन प्रतिनिधियों का निर्णय बुद्धिमत्तापूर्ण नहीं हो 
सकता । तात्पयें यह है कि ऐसी दशा मे सख्या का प्रश्न मुख्य हो जाता है । 
४07 का प्रश्न 'गौण' । आज के महान विचारक आचार्य विनोबा जी ने इस 
युग को 'सख्यासुर युग! नामकरण किया है| हमारे देश के किसी समय के 
राष्ट्रीय ख्यातिप्राप्त महाकवि डा० इकबाल ने निम्न पक्तियों मे इस अवस्था 
का चित्रण किया है - 


इस राज को एक मई फिरंगो ने किया फाश । 

हालाँ कि मर्ददाना इसे अफशां नहीं करते ॥ 

जम्हूरियत एक तर्ज हुकुमत है कि जिससें 

वोटों को गिना करते हैं तोला नहीं करते ॥।”” 
डा० इकबाल का तात्पयं यह है कि एक विदेशी ते इस रहस्य को प्रगट 
किया है कि प्रजातन्त्र एक विशेष प्रकार की सरकार का निर्माण करता है 


१४ बिचारो के ससे आयाम 


जिसमे 'वोट' गिने जाते है, तोले नही जाते । यद्यपि इस प्रकार के रहस्य बुद्धि- 
मान व्यक्ति प्रगट नही करते हे । तात्पयें स्पष्ट है कि प्रजातन्त्रीय पद्धति मे 
सख्या 0ए०७४४५ का महत्व होता है। गुण-दोष का नहीं। इसके अतिरिक्त 
इस पद्धति मे और भी कई दोष है जिसका अनुभव अधिकतर राजनीति के 
कार्यकर्ताओं को होता है जो कि भक्तमोंगी होते है। इस पद्धति में प्रदर्शन 
आदि साधनों द्वारा मतदाता अथवा निर्णायक प्रतिनिधियों पर प्रभाव डाला 
जा सकता हे । यदि पाठकों को स्मरण हो तो सन्‌ १६९५६ के भीनासर-सम्मेलन 
के समय ध्वनिवर्धकयन्त्र के प्रश्न पर उत्पन्न वातावरण को ए८ठछिा किया जा 
सकता है । कई सज्जनों का यह मत है कि इसी वातावरण के कारण सन्‌ ५६ 
के सम्मेलन के समय 'ध्वनिवर्ध क यन्त्र” के उपयोग की निषिद्धता के सम्बन्ध में 
स्पष्ट निर्णय नहीं किया जा सका था। पाठक यह भी जानते है कि ध्वनि 
ब्धंक यन्त्र" के सम्बन्ध मे उत्सर्ग, अपवाद, प्रायश्वित का स्पष्टीकरण न होने 
के कारण श्रमण सघ की स्थिति विचित्र हो गई। पता नहीं कि सन्‌ १६५२ 
में आयोजित साधु-सम्मेलन के आयोजको अथवा हमारे पूज्य मुनिराजो ने 
प्रजातन्त्रीय पद्धति को अपनाते समय उस पद्धति के दोषों के निवारण के सम्बन्ध 
मे कुछ विचार कर लिया था या नहीं । अथवा केवल युग्॒प्रवाह के कारण 
यह पद्धति अपना ली गई । 

सन्‌ १६ ३ क॑ आयोजित साधु सम्मेलन की कार्यवाही के अवलोकन से 
विदित होगा कि उस समय प्रत्येक सम्प्रदाय के प्रतिनिधि! चुनकर भेजे गये 
श्रे। उक्त राम्मगन में 'मत्री के अधिकार तथा कर्तव्य निर्धारित किये गये । 
यह भी निश्चय किया गया कि समिति (सम्भवत मत्री मुनियों की समिति) 
के अध्यक्ष वियत किये जायेंगे। समिति की मीटिग प्रत्येक ५ वर्ष मे की 
जायेगी । तथा निर्णय सबवानुमति अथवा बहुमत से होगे । उसके पश्चात्‌ सन्‌ 
१६४२ के सादड़ी सम्मेलन के समय इस व्यवस्था में कुछ परिवर्तन करके, 
आचाय श्री तथा उपाचाय श्री का निर्वाचन करके एक व्यवस्थापक मत्री महल 
की तियुक्ति की गई और मती मण्डल के सदस्य “मत्री मुनि' का कार्य विभाजन 
कर दिया गया। मत्रि मण्डल के एक भत्री मुनि को प्रधानमत्री पद पर अभि- 
घिक्‍त किया गया । यह भी निश्चय किया गया कि मत्री-मण्डल का कार्यकाल 
३ वर्ष का रहेगा। यदि मत्री-मण्डल मे मतभेद हो गया तो आचायय॑ श्री निर्णय 
करेंगे। मत्री-मण्डल की मोटिग प्रत्येक वर्ष अथवा ३ वर्ष मे करना अनिवाय॑ 
होगा और समस्त निर्णय सर्वातुमति अथवा ३।४ बहुमत से हो सकेंगे । उपरोक्त 
वस्तु स्थिति से यह स्पष्ट है कि अजमेर सम्मेलन में साधु सस्था श्रमण सघ 
में जितनी प्रजातन्त्रीय पद्धति प्रविष्ट की गई थी उस व्यवस्था से सन्‌ १९५२ 
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के सम्मेलन के समय पर्याप्त वृद्धि की गई। सन्‌ १६५२ में अधिक प्रजातन्त्रीय 
पद्धति प्रविष्ट हो गई। सन्‌ १६५२ में श्रमण सघ का एक स विधान (0॥8- 
(0॥00 भी स्वीकार कर लिया गया । साधु सस्था में सभवत यह पहला प्रयोग 
था। जैसी कि अपेक्षा की गई थी यदि उस मतन्री-मण्डल की मीटिंग प्रत्येक वर्ष 
होती रहती तो सभवत निर्णय यथा-समय होता रहता। सम्‌ १६५२ के 
पश्चात्‌ जहाँ तक मेरी माहिती है केवल एक बार सन्‌ १६९४३ में सोजत तथा 
सन्‌ १६५६ मे भीनासर भे अधिकारी मुनियो की मीटिंग हुई । उसके पश्चात्त्‌ 
लगभग' ८ वर्ष मे कोई अधिकृत मीटिंग नही हुई १४७९४ होने का एक हृष्टि से 
बडा लाभ यह होता है कि परस्पर भिन्न-भिन्न हृष्टिकोणो पर चर्चा होती है! 
एक मुनि के हष्टिकोण को समझने का प्रयत्न दूसरे मुनिराज करते है । अजमेर 
तथा सादडी सम्मेलनों मे इसीलिये प्रत्येक वर्ष !(९८८। होने का नियम बनाया 
गया था। प्रजातात्रिक पद्धति मे परस्पर मिलते तथा चर्चा का बड़ा महत्व 
होता है तब हो कोई ?४४5५७]॥॥07॥ हो सकता है। उस लम्बे काल में मत्री- 
मण्डल की मीटिंग का आयोजन न हो सका। न आचार्य श्री उपाचाय॑ श्री के 
शुभ मिलन का अवसर आ सका । जब आचाय॑ श्री उपाचायं श्री के अधिकारों 
का प्रश्न भयकर रूप से उपस्थित हुआ तब भी उक्त दोनो स्वर्गीय महाविभूतियों 
के मिलने का प्रयत्न नहीं हो सका इसमे सन्देह नही कि शारीरिक हृष्टि से 
यह सभव नहीं हो सकता था। दोनों स्वर्गस्थ आत्माओ के शरीर की स्थिति 
ऐसी नही थी कि यह सम्मव होता, किन्तु यह भी निश्चित है कि पत्र-व्यवहार 
से प्रश्न सूलझने के स्थान पर अधिक उलझा । प्रजातत्रीय पद्धति की यह देन है 
कि उसमे अधिकार के प्रएन मुख्य रूप से उपस्थित होते है और हमारे श्रमण 
संघ मे भी यही हुआ और इस प्रश्न का अन्त स्वर्गीय मूतपूर्व उपाचार्य श्री के 
श्रमणसघ से सम्बन्ध विच्छेद के साथ हुआ जो समाज के लिये दुर्भाग्य की 
बात थी । मेरी यह धारणा थी कि यदि दोनो महापुरुष किसी स्थान पर मिल 
सकते होते तो “अधिकार' तथा उससे सम्बन्धित अन्य प्रश्नो का निर्णय सरलता 
से हो जाता और श्रमणसघ में पृथकृतावादी मनोवृत्ति का सूत्रपात न होता । 
इसके अतिरिक्त इस पद्धति का यह भी दोष है कि उसमे ग्रुट-निर्माण होते हैं । 
(70० णिएथ।णा भी इस पद्धति की अनिवाय॑ बुराई मानी जाती है। 
मनुष्य मे सरलता के स्थान पर कुटिलता आती है। यदि मुझे क्षमा किया 
जावे तो हमारे कुछ साधु-मुनिवरों मे घुमावदार जुवानी 'द््‌ यर्थेंक' भाषा का 
प्रयोग प्रारम्भ हुआ है। मैं इसी पद्धति के परिणाम मानता हूँ। हमारे चन्द- 
साधु मुनिराज आज इसी पद्धति के परिणाम स्वरूप 'कूटनीतिक' होते जा 


रहे है । 
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प्रजातात्रिक पद्धति के गुण दोषों को अभी यदि एक तरफ रखा जावे तो 
भी इस पद्धति को अपनाने के लिये एक विशेष प्रकार के अभ्यास की आवश्यकता 
होती है | इस पद्धति मे 7780।00॥ परम्परा का बड़ा महत्व होता है । दुर्भाग्य 
से हमारी श्रमण-सस्था मे अभी इस प्रकार के मानसिक अभ्यास की कमी है । 
यही कारण है कि यह पद्धति श्रमण-सस्था मे सफल नहीं हुईं और न सफल हो 
सकेगी । इसके अतिरिक्त राजनीतिक पदो के समान पद इस सस्था मे निर्माण 
करना अधिक शोभारपद नही मालूम होता । यह सब कोई जानते हैं कि मंत्री 
मण्डल का उत्तरदायित्व (सम्मिलित) 3070 ९०४०जआाइंजो॥9 होती है । 
मत्री परिषद का अध्यक्ष प्रधान मंत्री सर्वतत्तासम्पन्न व्यक्ति होता है। हमारी 
श्रमण-सस्था ने प्रजातम्त्रीय पद्धति की किसी परम्परा का निर्वाह नही किया । 
फरवरी मे आयोजित अधिकारी मुनियों की मीटिंग मे इस मौलिक प्रश्न पर 
पूरी छानबीन के साथ विचार किया जाना चाहिये कि श्रमण-सस्था मे प्रजा- 
तन्‍्त्रीय पद्धति प्रविष्द होने देता उचित है या नहीं) यदि उचित है तो किस 
सीमा तक? भारतीय सध अथवा प्रदेश रस्म के पदों के समान पदो का नामकरण 
किस सीमा तक उचित होगा । मेरे नम्र मत से हमारी श्रमण सस्था का सारा 
आधार ज्ञान, दर्शन, चारित्र्य पर निरभेर हैं। ऐसी दशा मे श्रमण सघ का 
सारे सगठन का आधार भी यही होना चाहिये । श्रमण सध को तो किसी पद 
का निर्वाचन, यदि मतो के आधार पर किया गया तो कोई दुर्भाग्यपूर्ण अवसर 
ऐसा आ सकता है कि जब उक्त रत्नन्नय की हृष्टि से घटिया किसी मुनिराज 
को निर्वाचित कर दिया जे | इसलिये चुनाव की पद्धति अत्यन्त शुद्ध नियत 
करती चाहिये। हमारे धर्म-शास्त्रों मे श्रमण-संस्था के पदों के नाम अत्यन्त 
उपयुक्त अर्थपूर्ण हैं । एक सर्वंसत्ता-प्तम्पन्न (आचार्य) तथा उनके सहायक अन्य 
शास्त्रीय पद नियत करना चाहिये । 

राजनीतिक क्षेत्र का सत्ताविकेन्द्रीयकररण का नारा, श्रमण-सस्था में 
अनुपयुक्त है। इसी प्रकार श्रमण-सस्थाओ के बहुमत निर्णय अनुपयुक्त है। 
श्रमण संस्था के निर्णय सर्वानुमति से हो तब हो शोभास्पद होवे ऐसा मेरा मत 
है । अधिकारी मुनि-सम्मेलन इन मौलिक प्रश्नों पर कोई स्पष्ट सामयिक निर्णय 
करेगा ऐसी आशा अनुचित नहीं है । 


१० 
साधु-संस्था और आधुनिकता 
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हमारे देश के महाकवि कालिदास ने कहा है कि:-- 
पुराणमित्येथ. मे साधु. सर्व 
नवापि सून॑ नवसित्यवद्यम्‌ ॥। 
समन्य परीक्षान्यतरद्‌ भजन्ते । 
मृठस्तु पर - प्रत्ययनेयबुद्धिः 0। 
महाकवि ने उक्त श्लोक मे नपीन प्राचीन आदि अपनाने के सम्बन्ध मे 
“विवेक” के उपयोग का निर्देश किया है। यदि प्राचीन अथवा नवीन पद्धति 
के उपयोग का प्रश्न विवादस्रस्त हो तो “परीक्षा द्वारा उक्त प्रश्न का निर्णय 
कर लेना चाहिए। वस्तुतः म तो सब प्राचीन अच्छा ही होत। है, न सब 
मवीन बुरा ही होता है। इसलिए बुद्धिमान व्यक्ति परीक्षा द्वारा अपने विवेक 
का उपयोग करता है जबकि मूंढ व्यक्ति अधानुकरण करता है । यह कहा जाता 
है कि हमारे साधु मुनिराजो मे नवीन प्रवृत्तियों के लिए अधिक अनुराग उत्पन्न 
हो रहा है, यह भी कहा जाता है कि गत कुछ वर्षों मे ध्वनिवर्धक यन्त्र के 
उपयोग की प्रवृत्ति बढ गई है । यह दोनो बातें किसी सीमा तक सत्य हो सकती 
है जैसा कि मैंने पूर्व मे उल्लेख किया है। कोई भी धर्म सस्था काल के प्रभाव 
से नही बच सकती । इसी प्रकार किसो भी धर्म सस्था के नियम, उपनियमो 
पर भी द्रव्य, क्षेत्र, काल आदि का प्रभाव अवश्य पड़ता है। ऐसी दशा मे 
हमारे साधु-मुनिराज भो उससे अछूते नहीं रह सकते । वास्तव में देखा जाये 
तो यह एक प्रकार से नवीन प्राचीन के सघर्ष मे समाज को काफी विवेकशील 
रहना पडेगा। प्राचीन का अत्यधिक मोह, नवीन विचार वालो मे विद्रोह की 
भावना को जन्म देमा और नवीन का अत्यधिक मोह प्राचीनता के हामियो मे 
घृणा का भाव उत्पन्न करेंगा। ऐसी स्थिति में नवीन-प्राचीन का कोई समन्‍्य 
यात्मक मार्ये खोजना पड़ेगा । प्राचीन तो अनुभव की कसौटी पर किसी समय 


१५७ 


१४४८ विचारों के नये आयास 


उतर चुका था चाहे समय के प्रभाव से उसमें कुछ परिवर्तत की आवश्यकता 
अनुभव की जा रही हो किन्तु नवीन तो अनुभव की कसौटी पर चढ़ाया ही 
नहीं गया ऐसी दशा मे यदि बिना सोचे नवीनता अपना ली गई तो उसके 
परिणाम भयकर भी हो सकते हैं। गत कुछ वर्षों से प्रकाशन-प्रियता के लोभ 
में हमारे श्रद्धालु आवको द्वारा अपने विशेष स्नेहपात्र मुनिराजों के फोटो 
समाचार-पत्रो में प्रकाशित समाचारो के साथ प्रकाशित होते रहते है । इन 
समाचार-पत्नो में प्रकाशित मुनिराज के चित्रों की इस समय विडम्बना होती 
है जब कि कोई व्यक्ति उक्त समाचार-पत्र को अवलोकन करके लापरवाही से 
फेक दंता है » श्रदालु श्रावकों द्वारा अपनाई गई मुनिराजो के फोटो लेने की 
पद्धति कई वर्षी से आारी है। यह सत्य हैं कि फोटो के नीचे यह निर्देश देकर 
अपने कर्तव्य की दाॉत श्री मान ली जाती है कि “यह चित्र केवल परिचय के 
लिये है” किन्तु कभी-कभी केमरा द्वारा फोटो लेने तथा उसके प्रकाशन मे 
हमारे प्रकाशनप्रिय मुनिराज की मौन सम्मति होती हे। मेरी यह स्पष्ट 
मान्यता है कि फोटो की पद्धति से श्रमण सघ के प्रति आदर-भाव घटा ही है । 
मेरी यह भी स्पष्ट मान्यता है कि अत्यधिक प्रचार से उस वस्तु का आदर, 
उसका मूर्य कम हो जादा है। जो वस्तु जितनी अधिक सुलभ होगी उसकी 
प्राप्ति मे उतना ही कम आनन्द होता है | इस सब का यह तात्पर्य नही है कि 
समाज अपना प्रचार न कर ? नवीन प्राचीन का समन्वय आज के युग की माँग 
है ऐसी स्थिति मे समाज को प्रचार प्रकाशन के सम्बन्ध में विवेक का उपयोग 
करना पड़ेगा । समाज के (१8७४८ का प्रचार-प्रकाशन उचित है । किन्तु व्यक्त 
का प्रचार प्रकाशन यदि अधिक मात्रा में हुआ तो समाज के अन्य व्यक्तियों मे 
स्पर्क्धा या ईप्या का कारण होगा । 
दूसरी बात, जिसकी ओर हमारे अधिकारी मुनिराजों का ध्यान जाना 
आवश्यक ह वह यह है कि हमारे आधनिकताप्रिय मुनिराजो के निकट सम्पर्क 
में आने वाले व्यक्ति के मन पर स्पष्ट छाप गिरती है कि कई साधु मुनिराजो 
में राजनीतिज्ञों जेसी कूटनीतिकता बढ गई है । राजनीततिज्ञों जैसी घुमावदार, 
दरयर्थक भाषा का प्रयोग, श्रावकों के द्वारा उनके आपस के पत्र-व्यवहार की 
भाषा तक सकेत करते है | ऐसी दशा में ऐसे साधु मुनिराज के जीवन मे 
“ऋजुता” का कम स्थान रह जाता है। मुझे खेद होता है जब कभी-कभी 
आधुनिकताप्रिय मुनिराज को अपने विशेष समारोह के भाषण को रेडियो पर 
६९७४ कराने, अथवा उसका १89 760070 कराने के अथवा टेलीफोन पर 
राजनीतिक सत्ता-सम्पन्न व्यक्तियों से अथवा मत्रीगण के बंगलो पर भेंट करने 
को उत्सुक पाता हूँ । मैंने एक बार एक जैन साधु (अन्य सम्प्रदाय से सम्बन्धित) 


छठा आधास * साधु-संस्या और आधुनिकता है १५६ 
को राष्ट्रपति भवन मे राष्ट्रपति के मिलिट्री सेक्रेटरी अथवा निजी सचिव के 
भेज के पास भेंट का समय निश्चित कराने के लिए खडे हुए पाया है । मैं उस 
समय स्व० राजेन्द्रबाबू के मिलिट्री सेक्रेटरी स्व० यदुनाथरसिहजी के पास निजी 
परिचय के कारण कुछ चर्चा मे व्यस्त था । मुझे उक्त घटना से बडा दुख रहा । 
आधुनिकता का अत्यधिक मोह, साधु मुनिराज में मानसिक अशान्ति का 
कारण होगा । आज साधारण जनता मे किसी दित समाचार-पत्रों अथवा 
रेडियो-न्यूज के अभाव के कारण जो विकलता देखी जाती हे वही वेचनी किसी 
दिन हमार साथु मुनिराजों मे देखो जा सकेगी । आधुनिकता से सम्बन्धित 
कई प्रश्न ऐसे हैं जिनका समन्वयात्मक स्पष्ट निर्णय अधिकारी मुनि सम्मेलन 
को करना है। अन्यथा आधुनिकता का अधानुकरण हमारी साधु-सस्था को 
कहाँ ले जायगा नही कहा जा सकता । 


यह एक निश्चित तथ्य है कि स्थानकवासी जैन साधु-मुनिराजो का 
आचार णुद्ध 'अहिसा' पर आधारित है। यह सत्य है कि समय-समय पर 
'अहिसा' की व्याख्या की जाती रही, जिसके कारण अहिसा का क्षेत्र विकसित 
होता गया । उस कसौटी पर यदि ध्वनिवर्धक यत्र' के उपयोग के प्रश्न की 
परीक्षा की जाये तो निश्चित रूप से यह प्रश्न उत्पन्न हो जाता है कि “ध्वनि- 
बर्धक यन्त्र, में सचित्तता है या नही ? ध्वनिवर्धक यत्र ऐसा यत्र है जिसके द्वारा 
वाणी अथवा घ्वनि का विस्तार होकर श्रोतागण के पास पहुँचती है। इस 
यज्न के द्वारा कोलाहलपूर्ण स्थान पर भी मनुष्य वक्‍ता के भाषण को सुन 
सकता हैं । ध्वनि के विस्तार के लिए इस यत्र का उपयोग करने के लिए यह 
आवश्यक हू कि उसमे विद्युत अथवा बैटरी के द्वारा शक्ति प्रविष्ट की जाय । 
जब तक उसमे विद्युत अथवा बेटरी द्वारा प्राणसचार न किया जाये तब तक 
वह यत्र निरुपयोगी रहेगा । ध्वनि वधंक यन्त्र जब वह छाए णउछः में 
हो सचित होता है या नही ' इस प्रश्न पर अधिकृत रूप से अपनी सम्मति 
देने के लिए वैज्ञानिक सक्षम होता है किन्तु (०णग्राएणा $०॥0०6 मे मुझे 
इसमे कोई सनन्‍्देह नहीं कि उक्त यन्त्र मे सचित्तता है। इस दृष्टि से मौलिक 
रूप से ध्वनिवर्धक यन्त्र का उपयोग शुद्ध अहिसक नही है इसमे कोई सन्देह नही 
है, किन्तु ध्वनि वर्धक यन्त्र के उपयोग का प्रश्न ऐसा महत्वपूर्ण प्रश्न है कि 
जिसके सम्बन्ध में श्रमण सघ मे तीब्र मतमेंद है यदि यह कहा जाय कि इस 
प्रश्न ने हमारे साधु मुनिराजों के अन्तर्मंन को काफी आन्दोलित कर रखा है 
तो अत्युक्ति न होगी । सोजत मे दिनाक १७-१-४५२ से ३१-१-५२ के 
अन्तगंत आयोजित मत्री मुनिवर सम्मेलन मे सचित्ताचित प्रश्न के निर्णय के 


श्री 
३६० विचारो के नये आयास 


सिलसिले में उक्त यन्त्र के उपयोग के सम्बन्ध में रोक की गई थी उसके पश्चात 
सन्‌ १९५६ में मीतासर सम्मेलन में उक्त प्रश्न ने अत्यन्त उम्ररूप धारण कर 
लिया । सन्‌ १६५६ में भीनासर सम्मेलन के समय इस प्रश्न पर अनिश्चितता रही, 
इसका परिणाम यह हुआ कि श्रमण सघ की स्थिति भयकर हो गई तथा श्रमण- 
संघीय आचार व्यवहार भे एक रूपता नहीं रह सकी । ध्वनिवध्चक यत्र के 
उपयोग में संद्धातिक हृष्टि से यत्किचित हिसकता होते हुए ही व्यवह्ारिक 
हृष्टिकोण से इस प्रश्न पर विचार करना उचित मालूम होता है । 


हमारे देश में पूर्व में जैन साधु सस्था केवल उद्यान में रहती तथा बही 
पर धर्मोपदेश करती थी । ग्राम तथा नगरों में उनका शुभागमन केवल आहारा- 
दिक अनिवार्य वस्तुओ के प्राप्वि हेतु हुआ करता था। उद्यान, आराभ (बगीचो) 
का बातावरण इतना शान्‍्त गम्भीर होता था कि वहाँ पर कोलाहल का प्रश्न 
ही उत्पन्न नही हो सकता था । जब से हमारी साधू सस्था ने ग्राम नगरों में 
अपना आवास प्रारम्भ किया, स्थिति मे परिव्तत हो गया उस पर भी गत 
कुछ शताब्दियों से शहरीकरण हो रहा है ग्राम मे निवास करने वाली आबादी 
ने अपनी आजीविका आदि कारणों से शहरों की ओर प्रयास प्रारम्भ कर 
दिया । गत कुछ वर्षों से हमारे देश मे औद्योगीकरण हो रहा हे इस स्थिति 
में यदि कोई यह आशा करे कि ग्राम तथा शहरो का वातावरण शान्त, गम्भीर 
रहेगा तो यह असम्भव बात होगी | छोटे-छोटे ग्रामो मे भी यत्र-तत्न रेडियो 
गायन होता रहता है। शहरों मे बाजारों में सर्वत्र रेडियो गायन-बादत की 
धूम होती रहती है। हमारे धर्म स्थान ग्राम नगर में भी होते हैं, वहाँ पर 
अत्यन्त कोलाहलपूर्ण वातावरण रहता है ऐसी दशा मे यह स्वाभाविक है कि 
धर्मोपदेश के समय मुनिराजों की अनिच्छा के बावजूद श्रावकगण इसका आग्रह 
करे कि ध्वनिवर्धक यन्त्र का उपयोग किया जावे ऐसी दशा मे मुनिराज के 
सम्मुख समस्या उत्पन्न ही जाती है। इसमें सम्देह नहीं कि ऐसी स्थिति में 
सुविधापूर्वक यह तर्क रखा जा सकता है कि यदि श्रावकगण व्याख्यान श्रवण 
करना चाहते हो तो उन्हे शान्त गम्भीर वातावरण निर्माण करना चाहिये । 
वास्तविकता यह है कि हमारे मुनिराजगण ने श्रावकगण में क्या ऐसी स्थिति 
मिर्माण कर दी है कि धमं स्थानकों मे ऐसी शान्ति रह सके जैसी की ईसाइयो 
के गिरजाघरो मे रविवार को प्रार्थना के समय रहती है | वास्तव में हम लोगों 
में धर्म श्रद्धा की कमी है। ऐसी स्थिति जब॒ तक उत्पन्न न हो जावे तब तक 
हमे इस प्रश्न का भी व्यावहारिक हल खोजना चाहिये | हमारे मुनिराज केवल 
धर्म प्रचार की दृष्टि से ही तो पुस्तको, ग्रन्थों की रचना करते है तथा उसे 
मुद्रण कराने की स्पष्ट अथवा मौन स्वीकृति देते हैं यह अज्ञान जनता के प्रति 
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उनके दयाभाव का सूचक है। आग्रामी फरवरी मे आयोजित सम्मेलन मे श्रमण 
सधीय अधिकारी मुनिराजों को ध्वनिवर्धकयन्त्र के सम्बन्ध में स्पष्ट निर्णय लेना 
साहिये कि भ्रमण सघीय मुनिराज किन-कित समारोहो मे, धारमिक पर्व के समय 
उम्र यरत्र का उपयोग कर सकते है । इसी प्रकार व्याख्यान समा में कितनी 
उपस्थिति हो तब उक्त यन्त्र का उपयोग किया जा सकता है। इस प्रकार के 
उपयोग के लिए “आपवादिक नियम” तथा “प्रायश्चित का विधान” निश्चय 
कर देना चाहिये । इसमे सन्देह नहीं कि उक्त यन्त्र का उपयोग स्वच्छन्दता के 
साथ करना अनुचित है जबकि व्याख्यान सभा मे उपस्थिति कम हो । कोई 
कोलाहल न हो, न कोई समारोहात्मक अवसर हो । ऐसी परिस्थिति मे उक्त 
यन्त्र के उपयोग के औचित्य की कभी सिद्धि नही की जा सकती | इसी प्रकार 
अन्य आधुनिक साधनों का उपयोग साधु मुनिराज किस सीसा तक कब कर 
सकेंगे और यदि उनका उपयोग सदोष है तो उन्हे क्या प्रायश्चित लेना होगा 
आदि प्रश्नो का स्पष्ट निर्णय होना चाहिये । 


ध्वनिवर्धकयन्त्र तथा आधुनिक साधनों के उपयोग का प्रश्न भी साधु मुनि- 
राज क॑ आचार-व्यवहार का प्रश्न है। साधु मुनिराज के व्यवहार की मर्यादा 
स्पष्टरूप से निण्चित की जानी चाहिये । इसमे सन्देह नहीं कि मर्यादा समय- 
समय पर आवश्यकतानुसार सशोधित होती रहती है । जैसा कि मैंने पूर्व मे कहा, 
साधु दिन में केवल एक बार आहार प्राप्ति (गोचरी के लिये) जाया करते 
थे । उसके पश्चात्‌ दिन मे दो बार जाने की पद्धति प्रारम्भ हो गई। इसी 
प्रकार वस्त्र सम्बन्धी तथा अन्य विषय के उदाहरण दिये जा सकते हैं । 
विद्वानों का मत है कि भगवान पाश्वेनाथ का संघ सचेल धमं-पालन करता 
था तथा भगवान महावीर का सघ अचल धर्मं-पालन करता था । जैन साहित्य 
के प्राचीनतम शास्त्र आचाराग सूत्र” के निर्देश तथा आज की सचेलावस्था की 
तुलना करने पर आश्चयंचकित होना पडता है । भगवान महावीर का अचेलक 
धर्म किस प्रकार सर्चेलक हो गया इस स्थिति में शन शर्े किस प्रकार परि- 
वतेन हुआ यह एक इतिहास का श्रश्न है जो स्वतन्त्र लेख का विषय हो सकता 
है । किन्तु सैद्धान्तिक रूप से इतना निविवाद है कि नग्नावस्था अपरिग्रहवाद 
की चरमसीमा है। मनुष्य के लिए आहार उतना अनिवाय॑ नही है जितना 
वस्त्र | कोई जब तक पूर्ण रूप से निविकारी न हो, नग्न रहने की हिम्मत 
नही कर सकता । यह एक अलग बात है कि समाज ने साधुओ के नगर तथा 
ग्राम निवास अथवा अन्य कारणों मे परिमित वस्त्र परिधान आवश्यक मान 
लिया हो | तात्पयं यह है कि साधु मुनिराज के मूल नियम अटल, अचल रहते 
हुए भी उपनियमो में सदैव आवश्यकतानुसार परिवर्तव होता रहता है | जैसा 


१६२ बिचारों के नये आवास 


मैंने पूर्व भे उल्लेख किया है । साधु मुनिराज के आचरण की मर्यादा अल्प की 
जाना चाहिए। तात्पयं यह है कि कम से कम अमुक मर्यादा पालन प्रत्येक साधू 
मुनिराज के लिए अनिवायं होगा । अल्प मर्यादा-निश्चय करने के पश्चात्‌ उसके 
पालन के लिए कड़ा नियत्रण आवश्यक है। अल्प मर्यादा-निएवय करने की 
भावना रहेगी कि मनुष्य मनुष्य है। उसे इसी जीवन में देवता बनाने का 
प्रयास उसकी स्वेच्छा से ही सफल हो सकता है यदि उसे अनिच्छापूर्वक देवता 
बनाने का प्रयास किया गया तो मानवीय कमजोरी के कारण उसमे ढोंग प्रवेश 
करेगा, वह शिथिलाचारी बनेगा। 
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श्र 
क्या नग्नत्व एकान्त अश्लीलता है ? 
न्ज्ीकजीसस्‍एक्‍र सपा १२ एस थ+ ७१० २एस्‍एश एच ए२ए४ए एक 


हमारे देश का प्रसिद्ध उत्ते जनात्मक सामग्री प्रस्तुत कर्ता अग्ने जी समाचार 
पत्र “ व्लिट्जअ' दिनाक ३-६-६१ के अक को देखने का मुझे अवसर मिला 
जिसमे उक्त समाचार पत्र ने अपने पृष्ठ तीन पर 0 ग्रा58ए7060 राधा 
88॥7 20॥56 शीर्षक से अपने [0७॥॥ 80708० का 7005979400 प्रकाशित किया 
उक्त 706594० मे उक्त पत्र ने सर्वोदयी कार्यकर्ताओं (शान्ति सैनिको) को 
अप्रत्यक्ष उपदेश देने का प्रयत्न किया है और उनके द्वारा सचालित 'अश्लील' 
पोस्टर विरोधी आन्दोलन, पर व्यग करते हुए उसकी निःसारता सिद्ध करने 
का असफल प्रयत्न किया है और इस बात पर भी ध्यान दिलाया है कि अश्लील 
पोस्टर्स के बजाय देहली मे अनेक स्त्रियों द्वारा बदित नग्न साधु' अश्लीलता 
की साक्षात मूर्ति है । 

उक्त 06598(0॥ को पढ़ कर यह स्पष्ट रूप से समझ में आ सकता है 
कि हमारे फिल्म व्यवसायियों की देश सेवाओं से प्रभावित होकर उक्त पश्र के 
सवाददाता महोदय ने उनकी सेवाओं से बचित करने वाले इस आन्दोलन के 
प्रति अपनी "नाराजगी जाहिर की है,न केवल इतना ही, अपितु उसने शिकायत 
की है कि कुछ समाचार पत्नो ने फिल्‍म व्यवसाइयो के पोस्टर्स प्रकाशित करने 
से इन्कार कर दिया है । देश के सुशिक्षित वर्ग को यह भली भाति समझ मे 
आ चुका है कि हमारे सामाजिक जीवन में जो कई खराबिया आ गई है उसका 
उत्तरदायित्व सिनेमा फिल्‍मो पर कम नही है, यही कारण है कि कुछ वर्ष पुर्व 
से देहली की माता, बहिनो ने केन्द्रीय शासन से माग की थी कि फिल्म्स का 
भावी नागरिकों (बच्चो) पर कुप्रभाव को दृष्टिगत रखते हुए अश्लील 
फिल्म्स पर रोक लगाई जावे । अश्लील पोस्टर्स नही लगाये जाने चाहिये यह 
निविवाद है कि इस आन्दोलन को देश के महान्‌ विचारक तथा सर्वोदिय आन्दो- 
कुक युग पुरुष आचार्य विनोबा भावे का आर्शर्वाद प्राप्त है। स्वय 
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श्द््ड विचारों के नये आयाम 


उक्त पत्र अश्लील पोस्ट्स की अनुचितता को इन्कार नहीं करता । यह मतभेद 
का विषय हो सकता है कि कौनसा पोस्टर “अश्लील' है | इसमे सन्‍्देह नहीं कि 
अश्लीलता' का भारतीय माप-दण्ड तथा विदेशी म प-दण्ड पृथक-पृथक है । 
उक्त पत्र यदि विदेशी माप-दण्ड झा हामी है तो उसकी नजर मे सम्भवत 
कोई पोस्टर ही अश्लील न हो बहरहाल उक्त पत्र को अपने विचारों से भिन्न 
बिचार रखने वालो के प्रति इतना अनुदार नहीं होना चाहिये । 

उक्त 2८शव०ा में नग्न साधु का जिक्र आया हैं। उक्त सवाददाता 
महोदय का 'नग्नता' का मृल्याकन करने में भ्रम हुआ है कामोत्तेजक हृश्य 
उपस्थित करने वाले नग्न चित्रों की श्रेणी मे ही बीतराग की प्रनिमूर्ति 'साधु' 
को रखा जाना उपयुक्त हैं ? 'साधु दिगम्बर होता है । अर्थात दिग (दिशाए”) 
जिसका अम्बर (वस्त्र) है जँसा, वीतरागी, नग्तता अपरिग्रहवाद की चरम 
सीमा है | वास्तव मे तो पापों को छपाने के लिये आवरण की आवश्यकता 
होती ह उसी का माध्यम वस्त्र है । जो मनुष्य बच्चो जैसा निष्कपट, निवि- 
कारी है उसे आवरण वस्त्र की आवश्यकता नहीं है । जिसके हृदय में जरा-सा 
भो विकार विद्यमान है वह नग्न रहने का साहस नहीं कर सकता । मानव मे 
जो कमजोरिया है उनका आवरण करने के लिये वस्त्नरों की आवश्यकता 
अनुभव की गई । एक बार पूज्य विनोवाजी ने कहा था कि लोग अनाज को 
अनिवार्स मानते है मेर मत में अनाज से भी आवश्यक वस्त्र हे । मनुष्य अनाज 
के बिना एक दो दिवस रह सकता है किन्तु वस्त्र के जभाव में एक क्षण भी नही 
रह सकता, कारण स्पप्ट है कि मनुप्य विकार का पुतला है'उसे अपनी कमजोरियो 
को छपाने के लिये “वस्त्र' परिधान अनितार्य है किन्तु साधु मुनिराज विकार- 
रहित जीवन व्यतीत करते है वह अपरिगढ़्ी हे इस कारण वह बच्चे जैसे 
निविकार जीवन व्यतीत करते है, वह नग्न रहते है अथवा सीमित बस्त्रो का 
उपयोग करते है वास्तविकता तो यह ह कि दिगम्बरत्व साधु जीवन का 
आदश है । 

उक्त पत्र के सवाददाता महोदय ने भारतीय हिन्दू धामिक समाज के हुदय 
को गहरी ठैसा पहुचाई है | साधु मुनिराज के जीवन का मूल्य नही समझा है। 
सच तो यह भौतिक्वादी युग में साधु जीवन का रहस्य समझने का प्रयत्न ही 
उक्त सवाददाता ने नहीं किया । कदाचित उक्त पत्र के सवाददाता को अपनी 
बुद्धि से सोचने का अवसर प्राप्त होगा तो उसे अपने 0650&0०॥ पर खेद होगा । 

पत्र के सम्पादक महोदय को भी (जिन्होंने ऐसे 70659&0०४ को अपने पत्र 
में स्‍थान दिया ) भारतीय मस्कृति के प्राचीन उदात्त तत्वों के प्रकाश में 
पुननिरीक्षण करने पर अवश्य ही अपनी भूल अनुभव होगी । वास्तव मे प्राखड 
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और ढोग ढकोसलो के इस युग मे सच्ची दिगम्बरता को परखना और उसके 
महत्व से जन साधारण को परिचित कराना विवेकशील पत्रकार का ही पावन 
कर्तव्य है। यदि वही इस प्रक/र की मखौल उड़ाने वाली भाषा का औचित्य 
मानने लगें और 'सब धान बाइस पसेरी' समक्ष कर निविकारिता को भी 
विकार से ही सश्लिष्ट रूप पे चित्रित करते लगे बल्कि इस काल्पनिक आधार 
पर ही नैतिकता को प्रस्थापित करने वाले सर्वथा सामयिक एबं समुचित 
आन्दोलन की व्यगात्मक कटु आलोचना अपने पत्र द्वारा करने लग पड़े तो जन 
जीवन की उन्नति के लिये यह अत्यन्त ही दुर्भाग्यपूर्ण घटना होगी, स्वयं पत्रकार 
के लिये तो ऐसा करना लज्जाजनक, अशोभतीय एवं कतेंब्य पराइ मुखता का 
द्योतक है ही, यह कहने की आवश्यकता नही । 


अतिरिक्त यह बात भी विचारणीय है कि सिनेमा पोस्टरो के विरुद्ध हों 
रहे इस आन्दोलन के काफी समय पहिले केलेन्डरो आदि में नारी का कामो- 
ल्तेजक ढंग मे अकन करने का विरोध होने पर हमारे बडे-बडे राष्ट्रीय नेतागण 
ने व्यवसायी वर्ग की स्वार्थान्धता के कारण होने वाली इस अनैतिक कार्य 
प्रणाली की कड़े शब्दों मे निन्दा की थी और उनके पोस्टर के भी अन्य व्यवसा- 
यीगण के द्वारा प्रचलित कलेन्डर का ही बृहद्‌ विराट रूप है, जो अश्लीलता 
कैलेम्डरों पर होने की दशा में निन्दनीय मानी जाती है वही पोस्टर के रूप में 
प्रसशनीय किस प्रकार हो सकती है ? सच पूछा जाय तो सिनेमा व्यवसाइयों 
की कुटिल चातुरी का ही एक प्रमाण है कि उन्होंने व्लिटृज जैसे पत्रों को अपने 
स्त्रार्थ साधन हेतु अश्लील पास्टरों के पक्ष में कहने के लिये रहस्यमयी कोशिश 
द्वारा उद्चत कर लिया हे और देहली के जो दो तीन दैनिक पत्र उनके कुप्रभाव 
में नही आ सके उन बेचारो की भर्त्सना भी व्लिटूज ने उसी प्रवाह में कर 
डाली है | अस्त, हम कामना करते हैं कि हमारे सिनेमा व्यवसायियों को राष्ट्रीय 
चरित्र के प्रति सदभावना उत्पन्न हो और सभी पत्र (चाहे वे अग्न॑जी, हिन्दी 
या किसी भी भाषा के हो) भारत के'प्राचीन सस्कृति और तदाधारित नैतिकता 
के पुररकर्ता एवं प्रचारक प्रसारक बन सके । 


१२ 
भारतीय जीवन में सनन्‍्यास-परम्परा 
नह ज१/०९४७२०७१४७१७/७०४७०४७९७७०४७४१२७१२७१४ए१७७००४१४/७१७४०७७/७४०४७८२०७८२४४१४० 


हमारा भारतवर्ष घ॒र्म प्रधान देश रहा है, उसने मानवजीवन का लक्ष्य 
केवल लोकैषणा, वितैषणा, पुत्रैषणा तक ही सीमित नहीं रखा है अपितु उसने 
मानव जीवन की सफलता आध्यामित्क इकाईयो से नापी है, इसी प्रकार 
भारतीय धर्मों ने पारलौकिक विचारों को अपनी तत्वविद्या मे अधिक स्थान 
दिया है यह तत्व इससे परे हैं कि विश्व में जितने प्राणी है उनमे मानव का 
स्थान सर्वोपरि है। “नहि मानुषात्‌ श्रेष्ठतर हि किचित्‌” की उद्घोषणा ने 
मनुष्य की गरिमा का महत्व प्रतिपादन किया है। जैन साहित्य के अनुपम 
आगम “उत्तराध्यन सूत्र” में “मनुष्यत्व'” की प्राप्ति अति कठिन बताई है। 
यही नहीं सारा बिएव भगवान महावीर का ऋणी रहेगा । उन्होंने तत्कालीन 
“देववाद' का निराकरण करते हुए स्पष्टरूप से घोषित किया था कि मानव- 
जीवन का लक्ष्य मोक्ष प्राप्ति है और किसी भी प्राणी को मानव-शरीर से ही 
मोक्ष प्राप्ति सभव है, चाहे देव हो उसे भी मोक्ष प्राप्ि के लिये मानव-भव 
में अवतरित होना पड़े गा । इस उहं शय की प्राप्ति के लिये भारतीय जीवन 
में सन्‍्यास की परम्परा का आविभाव हुआ । यह सत्य है कि जैन साहित्य में 
यदा-कदा ऐसे उदाहरणों का उल्लेख है कि जिसमे किसी गृहस्थ मनुष्य को 
भी भावों से अत्यधिक निर्मलता होने पर मोक्ष प्राप्ति हुई है. किन्तु ऐसे उदा- 
हरण अधिक नही है । तात्पयं यह है कि केवल जैन साधना प्रणाली में ही 
सन्‍्यास की परम्परा नहीं है। अपितु भारतीय समस्त धर्मों में बल्कि अधिक 
स्पष्ट कहा जावे तो विश्व भर के कई धर्मों मे सन्‍्यास-परम्परा का महत्व 


बताया गया तथा उसको जीवन-लक्ष्य पूर्ति का एक महत्व पूर्ण साधन माना 
गया । 
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यह सत्य है कि वेद-कालीन ऋषि गृहस्थ होते थे । उनके आश्रम, पत्नी, 
सतान सब होता था किन्तु यह कहा जाता है कि आद्य शंकराचार्य जी ने 
वैदिक परम्परा मे सन्यस्त जीवन का सूत्र-पात किया और उसका आदर्श 
“करतल भिक्षा, तस्तलवास” (हाथ मे भोजन तथा वृक्ष के नीचे रहना) जैसा 
प्रकृति आश्रित रखा । जैन परम्परा मे तो भगवान ऋषभदेव के काल से ही 
सन्‍्यास परम्परा चली आ रही है। बौद्ध परम्परा मे भी भगवान बुद्ध के काल 
से ही सन्‍्यास जीवन का सूत्र-पात हो गया, ओर वह “भिक्षु” कहे जाने लगे । 
वास्तविकता यह है कि श्षमण परम्परा के विभिन्‍न पुरस्कर्ताओं ने सन्‍्यास 
जीवन का महत्व बताकर उसका प्रारम्भ किया जो देश के सामान्य मानव से 
लेकर प्रतिष्ठित बगगे तक की श्रद्धा का केन्द्र बना तथा सारे देश में पाद- 
विहार करते हुए मानव समाज में आध्यात्मिक मूल्यों की स्थापना में योगदान 
दिया तथा मानव समाज में सात्विक जीवन व्यतीत करने के लिए प्रेरणा दी । 
यदि हम इस्लाम तथा ईसाई सतो, के जीवन की ओर देखें तो उनके यहाँ पर 
भी सन्‍्तो ने इस दिशा मे बहुत रा कार्य किया है। किन्तु इस सबका विस्तृत 
विवरण यहाँ अपेक्षित नही है । 


इसमें कोई सन्देह नहीं कि वैदिक परम्परा मे मानव जीवन के चार 
आश्रम बताकर आयु विचार करके यह निश्चय किया गया कि मानव जीवन 
के अन्त में चौथा आश्रम सन्यस्त जीवन होगा । किन्तु यह प्रश्त विचारणीय 
रहा कि यदि किसी व्यक्ति का आध्यात्मिक स्तर इतना ऊँचा हो कि जिसके 
कारण अपनी पूर्वीय अवस्था में ही सन्‍्यास लेना चाहे तो उसकी आयु बाधा 
स्वरूप क्यो होनी चाहिए ? और फिर अवस्था का क्‍या भरोसा और इस 
कारण जैन परम्परा में सन्‍्यास जीवन प्रारम्भ करने के लिये कोई अवस्था 
निश्चित नही की गई। यह सत्य है कि वैदिक परम्परा में भी स्वय भाद्य 
शकराचार्य जी तथा उनके पश्चातवर्ती कई विशिष्ट प्रतिभाओं ने अल्पायु मे 
सन्यास जीवन प्रारम्भ कर दिया और उन्होने अपनी प्रतिभा के बल पर देश 
के जीवन पर अत्यधिक प्रभाव डाला । इसी प्रकार जेन सन्यास परम्परा के 
कई जाज्वल्यमान नक्षत्रों ने अपनी आत्म-साधना के साथ-साथ भारतीय जन 
जीवन को प्रमावित करके आध्यात्मिकता का रस वर्धेन किया । भारतीय जन 
जीवन मे सन्त परम्परा का जो स्थान है वह परमादरणीय है और वह लाखो 
लोगो के श्रद्धा के केन्द्र हैं । 
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मानव जीवन में धामिक पर्वो का विशेष महत्व है । वैसे धाभिक पर्बों के 
अतिरिक्त राष्ट्रीय तथा सामाजिक पर्व भी मानव जीवन मे महत्व रखते हैं 
किन्तु मानवजीवन में जो महत्व धामिक पर्बों को प्राप्त है, वह महत्व अन्य 
पर्वों को नही । कारण इसका एक ही है कि धर्म मनुष्य को छता है वह 
हंदयस्पर्शी होता है जिससे मनुष्य अपने जीवनशुद्धि की बात सोच सकता है 
और यथाशक्ति उस पर अमल करना प्रारम्भ करता है । धर्म की ध्याख्या प्राचीन 
ग्रन्थों में जो की गई कि 'यतो अभ्युदय नि श्र यस्‌ प्राप्ति, सधर्म ,' जिससे आत्मा 
का अभ्युदय हो, आत्मा श्रेय मार्ग को प्राप्त करे, उसे धर्म कहा जाता है। 
यही कारण है कि भारतवर्ष मे मनुष्य जीवन में जो स्थान धामिक पर्बों को 
प्राप्त है उतना महृत्व अन्य पर्बो को प्राप्त नही हो सका । दूसरे शब्दों मे कहा 
जाय तो मनुष्य के जीवन के साथ धर्म का अविभाज्य सम्बन्ध है। इसी बात 
को हृष्टिगत रखकर जैन धर्म में धर्माराधन के लिए विशेषरूप से पयु षण पवे 
निश्चित किया । जैन समाज में पयु षण पर्व मे पुरुष तथा स्त्री जीवन शुद्धि 
की भावना को लेकर अत्यन्त उल्लास के साथ मनाते हैं। धामिक तथा श्रद्धालु 
बुद्धि के लोग पयु षण पर मे श्रद्धापूबंक ध्रत, नियम आदि का पालन करते तथा 
विभिन्‍न प्रकार की तपस्या करते है। श्वेताम्बर सम्प्रदाय मे यह पर्व लगभग 
एक सप्ताह “पयु षण पर्व के नाम से मनाया जाता है । दिगम्बर सम्प्रदाय से 
यह पव॑ "दशलक्षण पव॑ ' के नाम से लगभग दस दिनतक मनाया जाता है और 
अपनी मान्यता के अनुसार प्रत्येक सम्प्रदाय के अनुयायी इस पर्व के दिनों मे 
धर्माराधन करते हैं । यह सबंमान्य बात है कि जैसे जैसे समय बीतता जा रहा 
है कही कही हमारा यह पर्व भी एक प्रथा का रूप ग्रहण करता जा रहा है। यह 
भी निश्चित है कि जब किसी प्रथा तथा रूढ़ि के कारण कोई पर्व मनाया जाय 
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तो इसमे वह तेज नहीं रह पाता अपितु मनुष्य ग्रथा तथा रूढ़ि के नाम पर 
उसको मनाता है । वास्तव मे इस प्रकार के उत्सवो में धर्म की भावना कम रह पाती 
है रूढि का धाहुल्य होता है। यही कारण है कि हमारे समाज मे धामिक उदात्त 
सिद्धान्तों की शिक्षा प्राप्त होने के पश्चात्‌ भी जीवन-शुद्धि का प्रश्न लगभग 
जैसा का तैसा रह जाता है। वैसे तो यह स्थिति केवल जैन समाज की नहीं 
अपितु अधिकतर समाज की स्थिति है। आज देश में धर्म के नाम पर धामिक 
भावना का नहीं अपितु रूढ़ियाँ का प्रचलन है। हम धर्म की आत्मा को नहीं 
छुते अपितु उसके कलेवर को झकझोरते है । धर्म के नाम पर ढोग-आडम्बर 
मबका प्रचलन हो रहा है। इसी बात को लक्ष्य करके उद्दू मे एक कवि ने 
कहा था कि--- 


मस्जिद तो बना दी पल भर मे, 
ईसा के हरारत बालो ने; 
मन वही पुराना पाषी रहा, 
वर्षो में नमाजी हो न सका। 


आवश्यकता इस बात की है कि हम पयू पण पद में जो प्रेरणा प्राप्त करें 
उसे बर्ध भर तक निभायें | केवल धर्म स्थान पर नियत समय तक ब्रत, नियम 
का गलन करके कतेव्य की इतिश्री न समझें अपितु धर्म के सिद्धान्त और 
उसकी भायना भी अपने जीवन में उतारें। तात्पर्य यह है कि धर्मस्थान पर 
धर्माराधन करने के अतिरिक्त यह भी आवश्यक हे कि हम अपने दैनिक जीवन 
में प्रमाणिक हो और जीवन शुद्धि का ध्यान रखें ॥ यदि हम अपने जीवन में 
शुद्धि चाहते है तो यह आवश्यक है कि हम अहिसा तथा अनेकातवाद का मार्ग 
ग्रहण करे । भगवान महावीर ने अहिसा और अनेकान्त के सिद्दास्ते को जितना 
महत्वपूर्ण बताया यदि हम उसकी भावना के साथ अपने जीवन में अहिसा तथा 
अनेवान्त को स्थान दें तो निश्चय पूर्व हमारी जीवन शुद्धि हो सकती है । 


हमारे जीवन में आचार में अहिंसा और बिचार मे अनेकान्त आ जाय 
तो निशचयपूर्वक जीवन-शुरद्धि३का मार्ग प्रशस्त हो सकता है। दुर्भाग्य से अभी 
तक की प्रनलित मान्यताओं के कारण समाज मे अहिंसा को कायरता 
का समकक्ष माना जाता रहा है। यदि यह कहा जाय तो अधिक सत्य 
होगा कि समाज में अहिंसा को वीरतासूच्क कहने के साथ-साथ अमल 
इस प्रकार का रहा कि जो कायरता को प्रश्नय देने बाला था। जबकि जैन 
धम का इतिहास स्पष्ट रूप से बताता है कि अहिसा कायरता नही अपितु 
बीरतासूचक है। भगवान महावीर ने स्वय अनेक प्रकार के कृष्ट का मकाबला 
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करके उस बात को बताया कि जिसमे अपूर्व सहनशक्ति हो वही अहिसक हो 
सकता है। उन्होने परिषहो के समक्ष पलायन वृत्ति नहीं बताई अपितु डटकर 
परिषहो को सहन क्रिया। महात्मा गाधी ने एक समय स्पष्ट रूप से कहा था 
कि यदि मुझे हिंसा ओर कायरता मे चुनाव करने के लिये कहा जाय तो 
मैं हिसा को पसन्द करुगा। दूसरी बात यह भी ध्यान में रखने के 
योग्य है कि अहिसा का तात्पर्य केवल प्राणयहरण न करना अथवा पीडा न 
पहुँचाना नही है अपितु यदि हम किसी व्यक्ति का आथिक शोषण करते 
हैं तो यह भी हिंसा ही कही जायगी। आज के इस विकासशील युग में 
भाधथिक समता तथा सामाजिक समता भी अहिसा की परिभाषा में आती है 
ओर इसी प्रकार यदि अपने से भिन्न विचार वाले के प्रति न्याय करना चाहते 
हैं तो हमे अनेकान्त का सिद्धान्त अपनाना पडेगा। किसी प्रश्न विशेष पर 
हमारे हृष्टिकोण के अतिरिक्त भिन्न विचार, भिन्न हष्टिकोण भी हो सकता 
है । यह एक निश्चित सत्य है और इसी कारण भगवान महावीर ने अनेकान्त, 
स्थाद्बाद-सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया था। इस प्रकार सिद्धास्त के 
कारण हम परस्पर भिन्न विचारधारातों का समन्वय कर सकते है। किन्तु 
दुर्भाग्य है कि अनेकास्त तथा स्यादवाद का हामी जैन समाज अपने आन्तरिक 
मतमभेदों का समन्वय नहीं कर सका । दुर्भाग्य यही समाप्त नहीं होता अपितु 
जैन समाज के अन्तगंत विभिन्न सम्प्रदायें भी अपने अन्तंनिहित मतभेदों का 
समन्वय नहीं कर सकी । आज ज॑न समाज के अन्तर्गत किसी भी सम्प्रदाय के 
इतिहास को लीजिए, उसमे विभिन्न विचारधाराए है, उपसम्प्रदाय है, उनमे 
एकसूत्रता नही है और यही कारण है कि जैनसमाज की शक्ति इस आपसी 
मतभेद तथा तज्जनित विषम वातावरण में व्यय होती हे । जैन समाज की 
सर्वांगीण उन्नति की ओर शक्ति लगाने का ध्यान भी नहीं जाता । अच्छा हो, 
हम पयु षण पर्वाधिराज के इस मगलमय अवसर पर आत्म-निरीक्षण करें, और 
देखें कि हमारे मन मे साम्प्रदायिक अहकार तो व्याप्त नहीं है। यदि वास्तव 
में ऐसा है तो हमे अपने आत्मनिरीक्षण के समय इस अहकार को समाप्त करने 
के लिये कटिबद्ध होना पडेगा । 
यदि हम पयु पण पर्वाधिराज के इस मगलमय अवसर पर जीवनशुद्धि की 
दो पाखें 'अहिसा और अनंकान्त' पर गहरा विचार कर सर्क और उनकी 
आत्मा को किचितमात्र अपने जीवन मे उतार सकें तो हमारा पयुपण पर्वा- 
राधन सफल होगा, इसमे सन्देह नहीं। आचार्य अमितगति के शब्दों मे 
हमारी भावना यह हो कि -- 
सत्वेधु मंत्री, गुणिषुप्रमोदं, क्लिष्टेषु जोवेषु कृपापरत्वस । 
माध्यस्थ-भाव विपरोत वृत्ती, सदा ममात्मा विदधातु देव ॥ (8 


र्‌ 
अहिसा क। क्षात्रतेज 
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यह एक निधिवाद मत्य है कि विश्व के प्रत्येक धर्म मे 'अहिंसा' को सर्वोपरि 
स्थान दिया गया है किन्तु फिर भी अहिंसा व्रत के सम्बन्ध मे विस्तार की बातो 
में स्युनाधिक भेद है। किसी महापुरुष के मत में अहिसा-ब्रत का पालन केवल 
मानव जाति तक सीमित रहा, किसी के मत में पशु-पक्षी तक विस्तार पाया 
किन्तु जैन धर्म जितनी सूक्ष्मता के साथ अहिसा-ब्रत के सम्बन्ध में चितन हुआ 
उतना किसी अन्य धर्म प्रन्थो मे नही पाया जाता। जैन-धर्मं मे अहिंसा केवल 
प्राणी-जगत तक ही सीमित नही है । अपितु जहाँ-जहाँ चैतन्य की सभावना है 
वहाँ तक उसका विस्तार किया गया। यदि हम दूसरे शब्दों मे कहें तो जैन- 
धर्म का प्राण 'अहिसा' है। जैन-धर्म के पुरस्कर्ता तीर्थकरों ने अहिसा के क्षेत्र 
मे बौद्धिक अहिसा को भी सम्मिलित कर दिया और अनुपम उदाहरण प्रस्तुत 
किया इसलिये जैन-धर्मं का परिचय देने के लिए एक जैनाचार्य में कहा था:-- 

स्थह्ादों बंते यस्मिन्‌, पक्षपातों ने विद्यते । 
नास्त्यन्यपीडन किचितु, जैनधर्मस्तदुच्यते ॥॥ 

यदि हम सूक्ष्मता से विचार करें तो पूर्ण अहिसक होना या अहिसा का 
पूर्ण हूप से पालन करना असभव है। केवल जैनधर्म हो नही, आज का विज्ञान 
भी इस बात को स्वीकार करता है कि पृथ्वी,जल, अग्नि, वायू, वनस्पति आदि 
सब में जीव है । यह लोकाकाश जीवयोनि से व्याप्त है, ठउसाठस भरा हुआ 
है। ऐसी दशा में किसी के लिये (चाहे साधु ही क्‍यों न हो) पूर्ण रूप से 
अहिसक होना असम्भव है । यह प्रथक्‌ बात है कि जीवनयापन के लिए जो 
अनिवार्य हिसा हो जाती है उसमे साधु का हूं तही हो तो इस कारण 
कर्मंबध चाहे न हो किन्तु हिसा तो है ही । तात्पर्य यह है कि इस प्रकार की 
हिंसा की नहीं जाती, अपितु हो जाती है । इसलिए भगवान महाबीर ने हिसा 
के सम्बस्ध मे और अधिक गहराई मे जाकर श्रमण-वर्ग वें, जीवतयापन का 
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तरीका इस प्रकार का निश्चित किया कि जिसमें केवल अनिवार्य हिंसा ही हो 
सके, शेष समस्त प्राणि-जगत के लिए वह पूर्ण अहिसक रहे । गृहर्थ के लिए 
भी कुछ-कुछ प्रावधान किये किन्तु भगवान महावीर तथा उनके पश्चादबर्ती 
समर्थ आचार्यों के पएचात्‌ कई शताब्दियो से अहिंसा की व्याख्या केवल 
'नकारात्मक' करने तथा हिसा न करने पर ब्रत पालन को पर्याप्त मान लिया 
गया | प्रश्न यह है कि क्‍या इस प्रकार अहिसा के सम्बन्ध में केवल नकारात्मक 
रुख अपना कर सनन्‍्तोष कर लेना उचित है। दूसरे शब्दों मे यह कहा जा 
सकता है कि क्‍या इस प्रकार अहिंसा का जो विधायक स्वरूप है उसका पालन 
करना एक अहिंसक के लिये आवश्यक नहीं है। यह एक शका से परे बात है 
कि इस प्रकार के नकारात्मक रूप के कारण जन समाज की अहिसा प्राणहीन 
होती जा रही है । उसमे क्षात्रतेज का अभाव है। एक अहिसक उपरोक्त हत्या, 
अन्याय-अत्याचार बरदास्त करके सतोष अनुभव कर लेता है कि उसने ब्रत 
पालन कर लिया । यह एक सुनिश्चित सिद्धान्त है कि अन्याय-अत्याचार को 
बरदाश्त करने वाला भी पापी होता है। आवश्यक है कि वह उसका प्रतिकार 
(चाहे अहिसात्मक रूप से ही सही) करें तब ही अहिंसा का क्षात्रतेज प्रगट 
होगा, वह तेजस्वी होगी । अभी-अभी सितम्बर १६७१ की मासिक पश्निका 
“अमर भारती” में भारतीय दर्शनो के अपूर्व व्यास्याकार कविवर श्रद्ध य श्री 
अमर मुनि का जो एक चिन्तन पूर्ण लेख प्रकाशित हुआ जिसमे उन्होंने अहिसा 
के सम्बन्ध में अपने मौलिक विचार व्यक्त करते हुए भारतीय समाज का ध्यान 
आकर्षित किया है कि क्‍या तात्कालिक समस्या (पूर्व बंगाल) के सम्बन्ध मे तथा- 
कथित धार्मिक उपदेशक मुनिराजों का इस प्रकार तटस्थ दर्शक रहकर 'मौन, 
साधना' उचित कहा जा सकता है ? 

इस परिप्रेक्ष्य मे यह प्रश्व विचारणीय तथा हमारे लिए प्रेरणास्पद होगा 
कि क्‍या अब समय नहीं आ गया है, जबकि मानव की अहिंसक शक्ष्ति (जो 
सुप्तावस्था में है) को जाग्रत करके कार्यरत होने के लिये गति दी जाबे ? जैन 
ग्रन्थ इस बात के साक्षी हैं कि भगवान महावीर के युग मे जब हिसा-प्रधान यज्ञों 
का अत्यधिक प्रचार था उस समय उन्होंने 'यज्ञशाला' में मुनियो को भेज कर 
इस हिसाप्रधान यज्ञ का विरोध कराया । एक दूसरे मौके पर मुनि को भेजकर 
जन्मना वर्ण तथा जाति के सिद्धान्त का विरोध कराकर कर्ंणा वर्ण एवं जाति 
के सिद्धान्त की महत्ता बतलाई | तात्पय यह है कि भगवान महावीर के युग में 
बह इस प्रकारके हिसाप्रधान यज्ञों के प्रति तटस्थ दर्शक नही रहे । इसमे सन्देह 
नही कि मानव यदि केवल दाश्शनिक तथा चिन्तक रह जावे तो वह जन सामान्य 
को प्रभावित नही कर सकता जब कि दाशेनिकता तथा चिन्तकता के साथ ही 


१७६ विचारों के नये आयास 


कर्मयोगत्व हो तो उसका आन्दोलन जन जन तक पहुँच सकता है , हमारे घुग 
के दो महापुरुषों को ही लें । महाकवि टैगीर केवल दाशंनिक थे, चितक थे, उनका 
प्रभाव क्षेत्र बौद्धिक वर्ग रहा, उनका तेज भारत के ७ लाख ग्रामों को नही छू 
सका । महात्मा गराधी जो दाशंनिक चितक के साथ कर्म योगी थे । अन्याय- 
अत्याचार को बरद।श्त करके चुप बैठ जाना उनके स्वभाव तथा कार्य प्रणाली 
के विपरीत था। परिणाम स्पप्ट है कि उन्होंन असहकार तथा अहिंसात्मक 
प्रतिकार का आविप्कार करके अहिसा का क्षात्र तेज प्रकट क्रिया और उनका 
सदेश भारत के कोटि कोटि जन सामान्य तक पहुँचा । भगवान महावीर के 
२॥ हजार वपं के पश्चात्‌ महात्मा गांधी जैसा पुण्यशाली महामानव इस देश 
में पैदा हुआ जिसने केवल व्यक्ति के जीवन गे ही अहिसा का प्रयोग करने में 
सतोष नही माना अपितु देश के तथा विदेशों में सामूहिक प्रश्नो का निराकरण 
कराने के लिये अहिंसा का प्रयोग किया । अन्याय-अत्याचार का विरोध असहकार 
तथा अहिसात्मक प्रतिरोध के द्वारा करने के लिए देश मे प्राण फू के तथा अहिसक 
शान्ति का विकास करके उसे सगठित किया । यही कारण है कि विदेशी शासको 
द्वारा सत्ता हस्ताव रण के समय जब मानव खून का प्यासा हो रहा था, मानव 
की सामूहिक हत्या की जा रही थी उसके प्राणों का मूल्य गाजर मूली जैसा हो 
रहा था तथा स्त्री की अस्मत लूटी जा रही थी ऐसे हिसक वातावरण मे 
अहिसा की प्रतिप्ठा के लिए, शाति स्थापना के लिए उन स्थानों पर गये तथा 
स्वय भी प्राण की परवाह किये बिना मानव की भ्रसुप्त देवा वृत्ति को जगाने 
का प्रयत्न किया यह अहिसा का क्षात्रततेज था । 

इसमे सदेह नही कि अहिंसा शक्ति का विकास करने के लिये मानव को 
निर्मेबता का पाठ पढाना होगा । महात्मा ग्राधी ने दश को पहले निर्भेयता का 
पाठ पढाकर महान्‌ शक्तिशाली सशस्त्र विदेशी सरकार के सामने खडा कर 
दिया। यही कारण है कि स्वतज्नता पूर्व के आन्दोलनों के समय शस्त्रों से 
सज्जित सेना तथा पुलिस के भम्मुख निहत्थे लोगो के झूट के झूड आकर खड़े 
हो जाते तथा निर्मंय होकर उटे रहते थे और विदेशी सत्ता द्वारा चलाये दमन- 
चक्र का शिकार हो जाते, हसते-हसते प्राण न्योछावर कर देते थे । इस वातावरण 
ने देश मे अहिंसक शक्ति को सगठित होने तथा अन्याय अत्याचार का मुकाबला 
करने के लिये प्रेरणा दी । किन्तु इस महामानव के महाप्रयाण के पश्चात्‌ 
अहिसा का क्षात्र तेज समाप्त होता जा रहा है । ऐसा आभास होने लगता है कि 
महात्मा गाधी जी की जीवन लीला समाप्त हो जाने के पश्चात्‌ देश में सेकड़ों 
साम्प्रदायिक वर्ग के दगे हुए किन्तु श्री गरणंशशकर विद्यार्थी जैसा उदाहरण 
एक नही निकल सका। अभी-अभी का ताजा उदाहरण है, पूर्व बगाल की 
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घटनाओं का । पाकिस्तान के राष्ट्रपति तथा सैनिक तानाशाह याहया खाँन ने 
अपने वचनो से मुकर कर जन-प्रतिनिधि बगबधु को सत्ता हस्तारित नहीं की 
जिसके परिणामस्वरूप पूर्व बगाल में पाकिस्तान का विरोध हुआ उसका दमन 
करने के लिये जो अमानवीय कृत्य वहाँ पर पाकिस्तान के सैनिक शासको तथा 
सैनिकों ने किये हैं, उसका उदाहरण इतिहास में नही सिल सकेगा )। किन्तु 
हमारे इस अहिसा-प्राण देश मे कोई माई का लाल ऐसा तेजस्वी नेता नहीं 
निकला जो पाकिस्तान की खू रेजी का अहिसक प्रतिरोध करने के लिये देश को 
संगठित करता तथा वहाँ दुकडियाँ ले जा कर अहिसा का क्षात्रतेज प्रगट करता । 
पाकिस्तान के इस कुकृत्य के कारण लाखो शरणार्थी हमारे देश मे आये । इस 
देश को कई समस्याओ का सामना करना पडा । तब देश की प्रधानमत्री 
श्रीमतों इंदिरागाश्री ने रक्षात्मक युद्ध लडा और हमे प्रसन्नता है कि इस न्याय 
युद्ध ए७&7 ० ॥0806 मे न्याय पक्ष की विजय हुई । बगाल देश स्वतत्र हो 
गया । वहाँ जन-प्रतिनिधियो की सरकार बन गई । 


महात्मा गाधी जी ने एक बारकहा था “कि यदि मुझे कायरता तथा हिंसा 
के बीच चुनाव करना पडता तो मै हिसा पसन्द करू गा ।” पूर्वी बगाल (हमारा 
पडौस) मे गत नौ मासका सामूहिक नर-सहार तथा अमानवीय कृत्यो के प्रति 
भारतीय अहिसकों की ओर से तथस्थ दर्शक की स्थिति चाहे कायरता न कही 
जावे किस्तु साहंस का अभाव तो निश्चित रूप से दीख रहा है। आज विचारक 
वर्ग के सामने यह प्रश्न उपस्थित है कि यदि इस प्रकार के नर-सहार या 
अमानवीय कृत्यो का अहिसक प्रतिकार न किया गया तो शासन की ओर 
से हिंसक प्रतिकार अनिवार्य होता है । बगला देश की घटनाओ ने एक प्रश्न- 
चिन्ह छोड दिया है कि क्या हमारे देश मे अहिसक प्रतिरोध की प्रणाली पुन 
स्थापित हो सकेगी ? काश, कोई ऐसा तेजस्वी महापुरुष हमारे देश में होगा 
जो अपने प्राणों के प्रति भी अनासक्त होकर देश मे अभय का मत्र फूक सके 
और एक बार पुन अहिसक शक्ति का विकास कर सके । 


रे 
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एक ज॑ैनाचार्य ने ठीक ही कहा है-- 
स्याह्वादों अतंते यस्मिन, पक्षपातों न बियलते । 
नास्त्यन्यपीडनं किचित्‌, जेनधर्म स उच्यते ।॥ 


आचार ने सक्षिप्त मे जैव धर्म का अतस्तल उक्त श्लोक में व्यक्त कर 
दिया है । वास्तव में “स्थाद्वाद और अहिसा” जैन धर्म का प्राण है जिस प्रकार 
किसी प्राणधारी में से प्राण निकल जाने पर वह निष्प्राण हो जाता है, उसका 
जीवन समाप्त हो जाता है उसी प्रकार “जैनधर्म” मे से उक्त दोनों महान 
सिद्धान्त यदि कम (४४05) कर दिये जावे तो उसका अस्तित्वही नहीं 
रहेगा । वैसे सुक्ष्म पर्यवेक्षण करने से ज्ञात होगा कि उक्त सिद्धान्त वास्तव में 
एक दी है। स्याद्वाद मे ही अहिंसा की भावना निहित है और अहिसा में 
स्थाह्ाद की । जैन दर्शन में “अहिसा” का सिद्धान्त सर्वोपरि है जैन दर्शन ने 
जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे अहिसा का प्रयोग किया है जैन दार्शनिक विचार- 
भेथन ने प्राणिमात्र के वध निषेध से अहिसा की परिपूर्णता नहीं मानी अपितु 
जैन दर्शन न यह भी आवश्यक समझा कि मनुष्य मे “बौद्धिक अहिसा” भी 
जरूरी है। मनुष्य मे जब तक विचार करने की क्षमता है उसके हृष्टिकीण 
भ अन्तर रहेगा। उसी प्रकार विश्व मे प्रत्येक वस्तु अनन्त धर्मात्मक है और 
यह भी स्वाभाविक है कि मनुष्य के सीमित ज्ञान के कारण वस्तु का भिन्न- 
भिन्न स्वरूप अथवा प्रश्न के समस्त पहलू एक समय ही मनुष्य के मस्तिष्क 
सम नहीं आ सकते । इस कारण मनुष्य का किसी वस्तु अथवा प्रश्न के सम्बन्ध 
में अभिप्राय आशिक सत्य ही हो सकता है यदि मनुष्य का आंशिक सत्य 
परस्पर विवाद करता रहे तथा स्वय द्वारा अनुभूत सत्य (आशिक) को ही 
पूर्ण सत्य होने का दावा करता रहे तो यह सत्य नही हो सकता । वाघ्तव मे 
आशिक सत्यो को यदि एकत्रित कर लिया जाये तो पूर्ण रूप सत्य का दर्शन 


श्छ्द 
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हो सकता है । यही स्थिति विश्व के धर्मों की विभिन्न मान्यताओं के सम्बन्ध 
में है। विश्व के धर्माचायों ने अपनी तात्कालिक परिस्थिति से प्रभाषित होकर 
सिद्धान्ती का प्रतिपादन किया था इस कारण यह स्वाभाविक था कि देश काल 
क्षेत्र की भिन्नता के कारण उन सिद्धान्तो में वैषम्य होता है और बही हुआ 
भी । किन्तु मनुष्य अपने धर्माचार्यों के प्रति ममता, उसके मन मे व्याप्त 
आग्रह तथा अहंकार ने उसको उस आशिक सत्य को पूर्ण सत्य मानने के लिए 
प्रेरित किया, परिणाम यह हुआ कि प्रत्येक धर्म का अनुयायी अपने द्वारा 
स्वीकृत आशिक सत्य को पूर्ण सत्य अतिम सत्य मानता रहा | यहाँ तक भी 
ठीक था किन्तु उसके आग्रह तथा अह कार मे वृद्धि हुई और उसने स्वय द्वारा 
स्वीकृत आशिक सत्य को दूसरे धर्मानुयायी से पूर्ण सत्य के रूप से मनवासे के 
लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया परस्पर प्रतिस्पर्धा हुई, उससे कदुता निर्माण हुई 
और विश्व ने देखा कि “धार्मिक असहिष्णुता” ने विश्व मे जधन्य दुष्कृत्य 
कराये और धर्म के नाम पर उनको स्वर्ग प्रवेश का साधन बताया । 


विश्व के इतिहास मे रुचि रखने वाले सज्जन भली भाँति जानते है कि 
धर्म के नाम पर “धामिक असहिष्णुता” के कारण जितने अत्याचार 
हुए हैं उतने किसी कारण से नहीं हुए। यह आश्चर्य का विषय है कि 
“धर्म” मनुष्य को आतरिक शाति प्रदान कर्त्ता होते हुए भी मनुष्य ने उसका 
दुरुपयोग क्यो किया ? तो विचार करने पर यही फलित होता है कि मनुष्य मे 
आग्रह, अह कार तथा तज्जनित बौद्धिक हिंसा काम कर रही थी। धामिक 
असहिष्णुता के कारण हिसक कृत्य की हमारे देश मे कमी नहीं रही । यूरोप 
आदि देशों में भी कमी नही रही तात्पय यह है कि जैनधर्म के अतिम तीर्थंकर 
“महात्मा महावीर” के हृदय में इस परिस्थिति के निराकरण के लिए आन्दों 
लन प्रारम्भ हुआ । पाठक भली भाँति जानते है कि महात्मा महावीर के समय 
में विभिन्‍न सिद्धान्तो (वादो) को प्रतिपादित करने वाले दार्शनिक तथा धर्मा- 
चाये वर्तमान थे और वह अपने-अपने मतो का प्रचार करते थे । इस कारण 
यह स्वाभाविक था कि परस्पर जय-पराजय की भावना से वाद-विवाद होता, 
परस्पर कटुता निर्मित होती और परिणाम स्वरूप घर्मं की आत्मा का हनन 
होता । जैन शास्त्रो से यह स्पष्ट है कि महात्मा महावीर के समय मे ३६३ 
मत प्रचलित थे । बौद्ध साहित्य से भी यह स्पष्ट है कि उस समय ६२ था ६३ 
मत प्रचलित थे । सख्या का महत्त्व नही है किन्तु उस समय जन साधारण में 
मतिशभ्रम था और परस्पर धार्मिक असहिष्णुता विद्यमान थी । महात्मा महावीर 
ने इस स्थिति पर गम्भीर विचार किया और यह प्रतिपादित किया कि यह 


१८० जिचारों के नये आयाम 


सब आशिक सत्य प्रतिपादित करते है। यदि पूर्ण सत्य का दर्शन करना चाहते 
हो तो एकात का आग्रह तज दो । इसी सदर्भ भे ३६३ मतो का समन्वय 
किया । सूक्ष्म विचार करने पर यह भली भाति स्पष्ट होगा कि महात्मा 
महाबीर ने विश्व के प्रत्येक प्रश्न तथा वस्तु के सम्बन्ध मे विचार करने की 
एक नई पद्धति को जन्म दिया जिसे “अनकान्त विचारधारा” कहा जाता है 
कि सक्षिप्त मे यह कहां जा सकता है कि महात्मा महावीर ने प्रत्येक वस्तु 
तथा प्रश्न पर ७ नयो की अपेक्षा से विचार करके अपना मत स्थित करने की 
जिस पद्धति का आविप्कार किया उसे (सातनय के कारण) “सप्तभगी' 
अथवा “अनकान्त विचारपद्धति'” कहा गया । उसे वाणी द्वारा स्पष्ट करने 
को “रयादह्वाद” नाम से अभिहित किया । सत्य यह है कि इस अनेकान्त विचार 
पद्धात म॑ किसी पक्ष विशेष के प्रति आग्रह नहीं होता “जनाग्रह' होता है । 
किसी वस्तु अथवा प्रश्न के प्रति एक €ष्टिकोण अपनाने वाला उसी वस्तु तथा 
प्रश्न के प्रति अन्य दृष्टिकोण अपनाने वाले के प्रति उदार विचार रखता हूँ । 
यह मानता है कि उसभे भी सच्चाई है । मरे द्वारा अपनाया हृष्टिकोण जहाँ 
सत्य है वहाँ अन्य दृष्टिकोण मे भी सत्यता हो मकती है । यह उदारता का 
लक्षण है । एकात विचारधारा का व्यक्ति जहा अपने हारा अपनाये हप्टिकोण 
के प्रति "ही का आग्रह रखता है वहा अने+न्त विचारधारा के “भी” का 
मत रखता है। वास्तव में महात्मा महावीर ने इस सिद्धान्त का आविष्कार 
करके विश्व के सम्मुख “धामिक सहिप्णुता” “सर्वधर्म समभाव' का उदा- 
हरण प्रस्तुत किया है । 


भगवान महावीर के निर्वाण से १००० वर्ष पश्चात्‌ का काल साहित्य के 
हेप्टि रा आगम युग कहा जाता है अर्थात्‌ वीर निर्वाण विक्रम पूर्व ४७० से 
लकर विक्रम पश्चात्‌ ५ वी शताब्दी का काल “आगम युग” है । उसके पश्चात्‌ 
५ वी शताब्दी से ८ वी शताब्दी तक का फाल साहित्य निर्माण की दृष्टि से 
“अनेकान्त व्यवस्था युग” कहा जाता है । इस युग मे महात्मा महावीर के 
पश्चात्‌ वर्ती आचार्यों वे अनेकान्त पर साहित्य काफी निर्माण किया । महात्मा 
महावीर द्वारा प्रतिपादित ''स्याद्रोद'' सिद्धान्त का ही प्रताप था कि जैनाचार्यों 
ने जो ताकिक दृष्टिकोण अपनाया उस प्रकार निष्पक्ष तथा उद्धार हष्टिकोण 
अन्य के लिए अपनाना सम्भव नही था। श्रीमद्‌ हेमचन्द्राचाये ने शिवमन्दिर 
में निम्न प्रकार की स्तुति की । 


भव-घोजाकुरजनना, रागाद्या क्षयमुपागता यस्‍्य । 
ब्रह्मावा, विषणुर्वा, हरो, जिनो वा नम्रस्तस्मे ॥ 


सप्तम भायास : स्थाहाद बौद्धिक अहिंसा १८१ 


उक्त श्लोक में आचार्य ने उस महापुरुष कों नमस्कार किया है जिसने राग- 
इंष नष्ट करके पुनर्जन्म की सम्भावना समाप्त कर दी हो, चाहे वह ब्रह्मा हो 
विष्णु हो,हरिही या जित हो । इस उदारता का उदाहरण अन्यत्र मिलना सम्भव 
नही है । जैनाचार्यों के ताकिक दृष्टिकोण के सम्बन्ध मे निम्न उद्धरण पर्याप्त 
होगा जो एक जैनाज्ार्य ने दृढ़ शब्दों में व्यक्त किया था। 
पक्षपातों न में वोरे-, न हे थः कपिलादिषु । 
युक्तिमद्तचन यस्य, तस्य कार्य: परिग्रह' ॥ 
उक्त आचार्य को न तो महावीर के बचनों के सम्बन्ध में पक्षपात है और 
न कपिलादि मुनियो के सम्बन्ध में हे ष है। उनकी केवल एक कसौटी 'तकं' है 
बह तक युक्त बचनो को प्रमाण मान्य करते है इसी प्रकार एक अन्य आचार्य 
स्वयं महात्मा महावीर के अनुयायी द्वारा अपनाई गई एकान्त विचारधारा के 
बारण क्षव्ध होकर स्पष्ट मन्तव्य देते है कि -- 
नाशाम्वरत्वे न सिताम्बरत्वे । 
न तत्ववादे न चर तकंबादे ॥| 
न पक्षसेवाश्रयेण.. मुक्ति: 
कषायमुक्ति फिल सुक्तिरेव ॥ 


उक्त आचार्य ने केवल कषाय से मुक्तता को ही मोक्ष का कारण प्रति- 
पादन किया है । यदि जैनेतर हृष्टिकोण पर विचार करें तो वहाँ पर भी ऐसे 
सूत्र वाक्य मिल जाते है जिसमे 'स्याद्राद'!' अथवा अनेकान्त विचार पद्धति 
का प्राधान्य है उदाहरण के लिए एक सद्विप्रा बहुधा वदति' एक ही सत्य 
को विप्रगण अनेक प्रकार से प्रतिपादन करते हैं। वास्तव मे विश्व मे ही 
भिन्नता का मूल है उससे भिन्नत्व करा आगह उचित नही है । 
हो भिन्न सब, भिन्नत्व तो, ससार का है नियस ही । 
पर प्रिश्न होना नहीं किसी से बुद्धिमत्ता हैं यही ॥ 


जैनाचार्यों ने इस सिद्धान्त का जन साधारण को सरलता से बोध कराने 
के लिए कई उदाहरण अपने साहित्य मे प्रस्तुत किये है। स्याद्वाद के 
सम्बन्ध मे कुछ अजैन विद्वानों ने भ्राति उत्पन्न करने का प्रयत्न क्रिया है, कुछ 
विद्वान इसे सशयवाद (ढिलमिल यकीनी) बताते है । यह भी कहा जाता है कि 
इसमे जब मनुष्य अपने से भिन्‍न हृष्टि को सत्य होने का विचार करता है 
तब वह अपने द्वारा अपनाये हुए हृष्टिकोण को असत्य मानता है 
इसीप्रकार किसी समय एक हृष्टिकोण को सत्य मानता है किसी 
समय अन्य को। यही ढिलमसिल यकीनी तथा सशयवाद कहा जाता है 


् विचारों के सपे या 


किन्तु जैनाचारयों ने दधिसन्थन का उदाहरण देकर इसको निराकृत किया है 
यूरोपीय विद्वान ने 'सापेक्षवाद शाप्रएाएऐ८ ० अंभाए/५ का आधिष्कार 
करके उक्त सिद्धान्त की उपयोगिता मानी है। एक विद्वात का कहना है कि 
यह॒ सिद्धान्त अत्यन्त सरल तथा तर्कपूर्ण है यदि एक लकीर स्‍्लेट पर खीच 
कर तलाश किया जाये कि यह बडी है या छोटो तो निश्चित रूप से उसके 
दोनों उत्तर होगे। अन्य लकीर (जो उससे छोटी हो) खीचकर इसे वडी कहा 
जा सकता है अथवा अन्य (जो उससे बडी हो) खीचकर इसे छोटी कहा जा 
सकता है, यही तो सापेक्षवाद है। 


स्याह्माद सिद्धात्त को पृष्ठभूमि मे जो भावना काम करती है वही भावना 
प्रजातत्रीय पद्धति में कार्य करती है। लोकतंत्रात्मक राज्य में पालियामेट मे 
“विरोधी दल' का बडा महत्व है उसमे भी यही भावना काम करती है । सत्ता- 
रूढ दल अपने द्वारा अपनाई गई नीति में आलोचना की गुन्जायश स्वीकार 
करना है । सत्तारूढ़ दल अपने द्वारा अपनाई नीति तथा कार्यक्रम में विश्वास 
रखते हुए भी इस बात की गुन्जायश स्वीकार करता है कि अन्य नौति तथा 
कार्यक्रम देश हित फे लिए अपनाया जाना उचित हो सकता है । उक्त 
आलोचना को सुनकर वह लाभ उठाता है । हम इसे'राजनीतिक स्याद्वाद' के 
नाग से अभिहित कर सकते हैं । 


जैसा कि ऊपर व्यक्त किया गया है 'स्याद्वाद' एक अग है 'अहिसा का । 
स्थाह्माद वास्तव से बौद्धिक अहिसा' ही है | ऊपर यह भी बतलाया जा चुका 
है कि जैन दर्शन मे 'अहिसा' सर्वोपरि है। यदि पह कहा जावे कि 'जहिसा 
जन दर्शन या पर्यायवानी नाम है तो भी अतिउकि ने होगी । मगवान 
महावीर ने स्पष्ट कहा था कि जो तीर्थंकर पूर्व मे हुए वर्तमान में है, तथा 
भविष्य मे होगे उत सबने अहिंसा का प्रतिपादन क्रिया है। अहिसा ही ध्रूव 
तथा शाश्वत धर्म है इसमे जैन दर्शन से अहिंसा का स्थान सर्वोपरि पाया 
जाता है | जैन दर्शन द्वारा प्रतिपादित अहिला' के सम्बन्ध में देश में काफी 
भ्रम रहा । किसी ने उसे अव्यवहाये बताया, किसी ने उसे वैयक्तिक बताकर 
सामाजिक राजकीय प्रशनो के लिए अनुपयोगी बताया । इस प्रकार का प्रेम 
उत्पन्न करने वालो ने जैन दर्शन द्वारा प्रतिपादित अहिंसा! का पूर्ण अध्ययन 
किये बिना ही उसकी आलोचना की है । जो जैन दर्शन मनृष्य अथका प्राण- 
धारी के जीवन की प्रत्येक क्रिया मे 'हिसा' का आभास पाता है और कहता 
है कि विश्व मे किसी भी प्राणधारी को पृथ्वी, अप, तेज, वायु, वनस्पति तथा 


सप्तम आयास : स्पाद्ाव . बोद्धिक अहिसा श्मरै 


संजीबों की हिंसा से विरत रहना चाहिए उसी जैन दर्शन के व्याख्याता आचार्यों 
ने यह भी प्रतिपादित किया कि '-- 

जय॑ चरे, चर्य चिटठें, जयमाले, जय सये | 

जय भुजंतो, भासंतो, पावकम्म न बंधई ॥ 

तात्पयं यह है कि जैन दर्शन यह मानता है कि किसी भी प्राणधारी का 

जीवन सर्वेथा अहिसक होना असम्भव है कारण कि प्राणघारी से जीवित रहने 
के लिए वायु काय आदि के जीबो का सहार अकारण (बिना इच्छा) के ही 
हो जाता है । इसी कारण उपरोक्त व्याख्याकार ने यत्नपूर्वंक जीवन 
यापन में पापकर्म के बधन न होने का प्रतिपादन किया है | हमारे देश के 
जोवन मे अहिसा की जो छाप हृष्टिगोचर होती है वह जनधमं की देन है । 
सामूहिक प्रश्नों के निराकरण के लिए अहिंसा का प्रयोग हमारे देश मे काफी 
सफल रहा । जैन दर्शन में मनुष्य को केवल बैयक्तिक जीवन व्यतीत करते का 
ही विधान नही किया है। अपितु सामूहिक जीवन मे उसके कतंव्य भी बतलाये 
है । जन शास्त्र 'स्थानाँग सूत्र' में ग्राम धर्म, नगर धर्म राष्ट्रधम आदिका उल्लेख 
करके मनुष्य को सामूहिक जीवन के कर्तव्यों का बोध कराया गया है हमारे देश मे 
विदेशी सत्ता के विरुद्ध महात्मागाधी जी के नेतृत्व मे 'अहिसक युद्ध' ही लडा 
गया । जिसके परिणाम स्वरूप देश स्वतत्र हुआ ओर आज हम स्वतत्रता के फल 
भोग रहे है। वास्तव में यह प्रयोग एक अभूतपूर्व प्रयोग था । हमारे इतिहास 
में शायद ही अहिंसा के सामूहिक प्रयोग का उदाहरण उपलब्ध हो सके। 
प्राचीन ग्रन्थों मे 'हार तथा हाथी” के लिए स्वजनो का युद्ध एक प्रसिद्ध घटना 
है , रामायण काल में रावण को सत्यपथ पर लाने के लिए श्री रामचन्द्र ने 
युद्ध का ही आश्रय लिया। महाभारत में भी भ्रातृजनों में व्याप्त कलह के 
कारण युद्ध को अनिवाये माना गया। महाभारत युद्ध के एक पात्र के द्वारा 
निम्न वाक्य कहलाये गये जो तत्कालीन स्थिति पर प्रकाश डालते हैं और 
जिसमे युद्ध की अनिवाय॑ता स्पष्ट होती है । 

“सुच्यग्रं नैव दास्थासि विसा युद्ध न केशव |” 

वास्तव में अऑहिसा के प्रयोग मे गाधी युग ने एक नई दिशा का श्रीगणेंश 

किया था किन्तु गाधी युग के उक्त श्रीगणेश को आज विश्व मे अधिक 
प्रोत्साहन नही मिल रहा है । आज पूज्य गान्धी जी के स्वगंवास को २६ वर्ष 
हो गये । उनके अभूतपूर्व व्यक्तित्व के अभाव के कारण अहिंसा का विचार 
गति नही पारहा है, विश्व के राजनीतिज्ञ अपने प्रश्नो को निपटाने के लिए 
अहिंसा का माध्यम स्वीकार नहीं करते अपितु 'हिसक युद्ध को माध्यम 
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मानते हैं। यही कारण है कि कुछ समय पूर्व चीन ने 'सीमा विवाद' के नाम 
पर भारत पर हिंसक आक्रमण किया और शातिप्रेमी भारत को अपने रक्षण के 
हेतु शस्त्रो का उपयोग करना पड़ा । दुर्भाग्य से हमारे बीच अहिंसा का अपूर्व 
व्याख्याकार, अहिंसा का अपूर्व हामी पूज्य गाधी जी जैसा प्रभावशाली 
व्यक्तित्व नही है, इसी कारण अहिसा के तत्व दर्शन को हमारे जीवन में जो 
स्थान मिलना चाहिए था वह नहीं मिल पा रहा है। काश ' समाज कोई 
ऐसा नर रत्न पैदा कर सके । 

विश्व समन्वय अनेकान्त पथ 

सर्वोदय का प्रतिपल गान ॥ 

मेत्री, करुणा सब जीबो पर। 

विश्वधर्म जग ज्योति महान ॥॥ 
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एक प्रसिद्ध जैनाचार्य ने कहा है कि--- 
जेण विणा वि लोगस्स, बवहारो सब्वहा न निव्यहुई । 
तस्स भुवणेक्क भुरुणो, णमो अणेगंत-वायस्स ।। 

उक्त जैनाचाय ने अनेकान्त वाद का महत्व सक्षिप्त मे उपरोक्त गाथा में 
स्पष्ट किया है, वह वस्तुत सत्य है । अनेकान्त-वाद के आधार पर सारा विश्व 
का कार्य भार चल रहा है | इसी अनेकान्त-वाद को त्रिभुवन गुरु होने की सज्ञा 
दी गई है । हमारे प्राचीन जैनशास्त्रो, ग्रन्थो मे अनेकान्त-वाद के विचार बीज 
रूप मे विद्यमान थे। प्राचीन आचारयों ने उन बीज रूपी विचारो को लेकर 
विपुल साहित्य का सृजन किया । अनेकान्त वाद वास्तव में तीर्थकरों की देन 
है । भगवान महावीर ने देश मे विभिन्‍न विचारधाराओ का प्रतिनिधित्व करने 
वाले 'वबाद” विद्यमान देखे तथा यह भी देखा कि उनमे से प्रत्येक के पास 
आशिक सत्य है, उनकी विचार शैली एकागी है । यदि यह विचारक अनेकान्त- 
मार्ग का अवलोकन कर तो उन्हे 'सत्य' का साक्षात्कार हो सकता है। भगवान 
महावीर ने बड़े कष्ट से यह भी अनुभव किया कि इस प्रकार एकागी 
विचार-धारा का प्रतिनिधित्व करने वाले व्यक्ति परस्पर वाद-विाद करते हैं 
तथा धार्भिक असहिष्णुता के कारण अशान्ति उत्पन्न करते है। विभिन्‍न वादों 
के परस्पर संघर्ष ने केवल देश में नहीं अपितु सारे ससार मे इस प्रकार 
का वातावरण निर्माण किया है। इस कारण कोई व्यक्ति अपने से भिन्‍न 
विचारधारा के प्रति न्‍याय करना चाहता है तो उसे अनेकान्त विचार 
पद्धति से काम लेना होगा । अनेकान्त विचारपद्धतिमे वस्तु की 
अनन्तधर्मात्मकता का ध्यान रखा जाता है । यदि कोई व्यक्ति किसी 
वस्तु के सम्बन्ध में विश्लेषण करे तो वह वस्तु का समग्र चित्र नही 
हो सकता । यदि हम उसी वस्तु के विभिन्न पहलुओ को एकत्रित कर लें 
तो वस्तु का समग्न चित्र सन्‍्मुख आ सकता है। अनेकान्त विचार-पद्धति से 
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उत्पन्न (उद्मूत) हष्टिकौण को जैनाचार्यों ने 'स्थाद्वाद! सजा से अभिहित 
किया था । इस विचार पद्धति को जिस भाषा मे व्यक्त किया जाता है वह 
स्थादवाद है। वाई जैनाचार्यों ने वर्गीकरण के लिये इसे सप्तभगी न्याय, सप्त 
नय आदि में विभाजित करने का प्रथत्त किया कितु वास्तविकता यह है कि 
वस्तु मे जब अनन्त धर्मात्मकता है तो सत्य को भी वर्गीकरण के द्वारा सीमा 
में नहीं बाँधा जा यतता है। सत्य के लिये भौगोलिक अथवा अन्य कोई भी 
सीमा नही होती । अतएव मोटे रूप से जैनाचार्यों ने 'नय' को केवल दो भागों 
में विभक्त किसा (१) निश्चय नय (२) व्यवहार नय, विन्तु विशालता की 
हृष्टि से नय की सख्या भी उतनी ही है कि जितनी विचार पद्धति । 

वास्तव में उपरोक्त हष्टिकोण से विचार करने पर सहज ही इस निष्कर्ष 
पर पहुँचा जा सकेगा कि सत्य का इजारा किसी मत, पन्‍्थ था बाद के पास 
नही हो सकता । विभिन्न मतों, धर्मों, वादों को समन्वय की हष्टि से विचारा 
जावे तो उनमे एकता परिलक्षित होगी । विश्य में धामिक असहिष्णुता को 
नाम-शेष करने के लिये 'समन्वग्र' की आवश्यकता है । यह “सर्व धर्म समभाव 
को जन्म देगी । इस युग के महान विचारक सत महात्मा गाधी ने सर्व धर्म 
समभाव को अपने द्वारा निर्दिष्ट ११ ब्रतो में स्थान दिया है। गाधी जी के 
आध्यात्मिक उत्तराधिकारी विनोबा जी ने उसे अनाग्रही विचार कहा । एक 
प्राचीन जैनाचायं ने भारतीय पड़दर्शन म विभिन्न नथों (हप्टिकोणो) के 
माध्यम से सत्य का दर्शन किया | चाहे तत्त्व की दृष्टि से, चाहे बाद की दृष्टि 
से ससार का कार्य अनेकान्त विचार पद्धति! के विना नहीं बल सकता | यही 
नहीं विश्व में विभिन्नता का राज्य है किन्तु शिन्नता से ही एकता का दर्शन 
पाना जावन के वालाकार का काम हैे। धाभिक, सामाजिक, *जनीतिक, 
कौटुम्बिक आदि क्षेत्र मे यदि अनेकान्त तिचार पद्धति से काम न लिया जावे 
तो सघय <कण्पम्मावी है। और उसका पा णाम है “अशान्ति '। मानव 
जाति अपनी अशाए्ति, दुख के कारणो के काश के लिते ' धर्म” की शरण मे 
जाती है वहा पर भी अशान्ति ही प्राप्त होगी । इस स्थिति में भी “जल मे 
आग” लग जावेगी इसमे सबम्देह नहीं है । 

यदि हम सूक्ष्मता से अध्ययन करें तो “अनेकान्त पद्धति” का जन्म 
अहिंसा के विचार गे ही हुआ है । अपने से भिन्न विव।र रखने वालो के प्रति 
न्याव करने के लिये उसके विचार में भी सत्यता वा अश विद्यमान होने के 
विचार को मानव जाति के उद्धारक तीर्थकरों ने जन्म दिया। कहा जाता है 
तीर्थंकर द्वारा उपदेशित मार्ग में (चाहे उसे निम्न स्थ धर्म के नाम से पहचाना 
चावे चाह जैन धर्म के नाम से) अहिसा मुख्य है। यह सत्य है कि अनेकान्त 
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विचार-पद्धति अथवा स्याद॒वाद बौद्धिक अहिंसा है। इस विचार पद्धति से 
हम जीवन के किसी भी क्षेत्र मे समन्‍्वयात्मक दृष्टिकोण ले सकते हैं--राज- 
नीतिक क्षेत्र मे प्रजातातिक विचार इसी ओर ले जाते है । हमारे देश मे आज 
(पॉलियामेन्टरी डेमोक्र सी) ससदीय प्रजातांब्रिक परम्परा चल रही है। इस 
परम्परा मे बहुमत दल द्वारा गठित सरकार, अल्प मत दल को अपने विचार 
प्रदशन का अधिकार मान्य करती है। उससे यथासम्भव लाभ उठाती है यह 
“राजनीतिक स्यादवाद' है । इसी प्रकार कौट्म्बिक क्षेत्र मे भी इस पद्धति का 
योगदान परस्पर कुटुम्बो मे, कुटुम्ब के सदस्यों में संधर्ष को टालकर शास्तिपूर्ण 
वातावरण का निर्माण करेगा--इसमे सनन्‍्देह नहीं । तात्परय यह है कि जैना- 
चार्यों ने अनेकान्त-बाद को ससार गुर की जो उपमा दी है वह सत्य है, अनूठी 
है तथा ससार को सच्चा मार्ग देने वाली है| 


हम प्राचीन जैन आचार्यो के अनुपम विचारों को प्राचीन ग्रन्थों मे जब 
अध्ययन करते है तो पता चलता है कि उनमे कितनी उदार भावनाएं 
विद्यमान थी । अनेकान्त विचार पद्धति के अनुयायी जैनाचार्यों ने स्पष्ट रूप 
से घोषणा की कि-- 


भवबीजाकुरजनना, रागाद्या, क्षयमुप्गता यस्य । 
ब्रह्मा वा विष्णु वा हरो जिनो वा नमस्तस्मे ॥ 
उन्होने ब्रह्मा, विष्णु, हरि जिन सब को नमस्कार किया है बर्शेते कि 
उनके पुनभंत्र के बीच राग,द्वेष आदिक्षय हो चुके हो । कितनी उदार भावना काम 
कर रही थी, क्तिना अनाग्रही विचार उनका था। यही नही उन्होने भारतीय 
दर्शनो भें आशिक सत्य की अनुभूति की । चूंकि विभिन्न दर्शन आशिक सत्य 
का प्रतिनिधित्व करते हैं इस कारण उनमे पाखण्ड हैँ किन्तु उन्होंने यह 
उदघोष करने भे भी हिचक नहीं की कि जैनदर्शन पाखण्डो का समूह है। 
कारण कि जैन दर्शन में सब दर्शनो के आशिक सत्य का समन्वय करके पूर्ण 
सत्य बनाने का प्रयत्न किया गया हूँ । उन्होने यह भी घोषणा की कि-- 
पक्षपातों न से बीरे, नह घः कपिलादिषु । 
युक्तिमद्चनय यस्यथ, तस्थ कार्य:ःपरिपग्रहः ॥ 
उन्होने भगवान महावीर के वचनो के प्रति पक्षपात तथा कपिल आदि 
मुनियों के वचनो के प्रति ढवंघष न होना प्रगट किया था उन्होने केवल युक्ति- 
पुरस्सर वचनों को अगरीकार करने का निश्चय किया--- 


प्राचीन ग्रन्थ इस बात के साक्षी है कि भगवान महावीर के समय में 
भगवान पाश्वेनाथ के अनुयायी श्रुण विद्यमान थे और दोनों परम्परा के 
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प्रतिनिधित्व करने वाले श्रमण वर्ग के विचार तथा आचार में कुछ भिन्‍नता 
थी । श्वेताम्बर परम्परा के एक उपदेशप्रद शारत्र “उत्तराध्ययन"' के २३वें 
अध्ययन में दोनों परम्परा के प्रतिनिधि मुनि केशी मुनि तथा गौतम स्वामी के 
मिलन का वर्णन है। कितना सुन्दर, भव्य हेश्य था दोनों का शुभ मिलन, 
परम्परा भेद में समन्‍्वयात्मक दृष्टिकोण अपनाने का था । दोनों सफल हो गए 
और उन्होंने देश में 'अहिंसा धर्म का प्रचार, प्रसार किया । भगवान महावीर 
के समय में भी श्रमण वर्ग में वस्त्रधारी तथा नग्न दोनो प्रकार के श्रमण 
विद्यमान थे । चाहे उनको वर्ग'करण के नाम पर 'जिनकल्पी, स्थविरकल्पी' 
बताया गया हो किन्तु यह तथ्य है कि दोनो प्रकार के श्रमण भगवान महावीर 
द्वारा उपदेशित 'अहिसा धर्म को देश भर में ऊँलाने के भागीरथ प्रयत्न मे जुटे 
हुए थे। भगवान महावीर के कुछ सौ वर्ष पश्चात्‌ तक आचार्य परम्परा एक 
ही रही | कहा जाता है कि भगवान महावीर के पश्चात्‌ बारह वर्षीय दुष्काल 
में कुछ श्रमण दक्षिण दिशा मे चले गए तथा कुछ उत्तर मे रह गए | दृष्काल 
समाप्ति के पश्चात्‌ उत्तर-दक्षिण का मिलन हुआ तो सचेल, अचेल का प्रश्न 
महत्वपूर्ण बन गया। परिणामस्वरूप विश्व की प्रत्येक समस्या का हल 
अनेकान्त विचार-पद्धति” से कर देने वाले जैन दर्शन के अनुयायी स्वय 
झवेतास्बर, दिगम्तर परम्परा में विभाजित हो गए। यह एक आश्चयं का 
विपय रहेगा कि इस प्रकार के उदार विचारमना जैनाचार्य परम्पर के इस 
सचेलत्व तथा अचेलत्व के विचार का समन्वय क्यो नहीं कर पाये ? मेरी यह 
निश्चित मान्यता है कि यदि इस विद्यार-भेद क। समन्वय तत्कालीन जैनाचार्य 
बार पाते तो उनके द्वारा जैन दर्शन! की अधिक सेवा हुई होती । 
जैन दर्शन के रहस्यविद्‌, शान्तिप्रिय जेनाचार्यों ने समय-समय पर दोनो 

परम्परा भे शान्ति स्थापनाथ यह उद्घोष किया कि -- 

नाशाम्बरत्वे न सिताम्वरत्वे, 

न तत्ववादे न ञ्व॒ तर्कवादे । 

न पक्ष सेवा55भ्रयेण . मुक्तिः, 

कथायमुक्ति: किल मुक्तिरेव ॥॥ 

उन्होंने मुक्ति ण्वेताग्वर अथवा दिगम्बरत्व मे नहीं मानी न तत्ववाद में 

न तर्कवाद गे। उन्होंने यह भी कहा कि पक्षपाती हष्टिकोण से मुक्ति प्राप्त 
नही हा। सकती । मुक्ति तो केवल कषाय मुक्तता से ही प्राप्त होती है । मैं नही 
जानता कि हमारे प्राचीन जेनचार्यों ने जेन समाज के दोनो अग श्वेताम्बर, 
दिगम्बर समाज में परस्पर स्वय, सौहाद स्थापना क्या-क्या प्रयत्न किये । 
मेरी यह्‌ निश्चित मान्यता हेँ कि कई ऐसे जैनाचार्य हुए है जिन्होंने शान्ति 


त 
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स्थापना में महत्वपूर्ण योगदान दिया किन्तु यह भी एक तथ्य है कि आज दो 
सहस्त॒ वर्ष से अधिक के काल मे दोनो परम्परा के पृथक्‌ हो जाने के कारण 
अत्यन्त हानि हुई है। यह एक तथ्य है कि इन दोनों परम्परा मे आपस में 
कितना कलह, कितना वमनस्य हुआ । १रिणामस्वरूप तीर्थ, मन्दिरो अन्य कई 
धामिक स्थानों के सम्बन्ध मे कितनी मुकहमेबाजी हुई। जिसमे समाज की 
शक्ति, धन का विपुल परिमाण में अपव्यय हुआ । मेरी यह निश्चित मान्यता 
है कि यदि हमारे तत्कालीन जैनचार्यों ने इस प्रथकता के विचार की प्रारम्भ 
से ही न पनपने दिया होता, कोई माध्यम, समनन्‍्वयात्मक मार्ग निकाला होता 
तो आज जैन समाज अधिक संगठित, बलशाली होता, उसकी वाणी अधिक 
प्रभावशाली होती । किन्तु दुर्भाग्य से ऐसा नही हो पाया । दो सहस्न वर्ष से 
अधिक इस लम्बे काल मे दोनो परम्पराओ के मतवेभिन्य के कारण जैन धर्म 
का अनुयायी जैन समाज को हम छिद्न-भिन्न अवस्था मे पाते हैं तो हृदय को 
बडी ठेस लगती है । 

आज इसकी बड़ी आवश्यकता हे कि हम सगठित होकर जैन धर्म के व्यापक 
प्रचार, प्रसार के लिये प्रयत्न करें। सब कोई जानते है कि आज जैन धर्म, 
श्रमण सस्कृति के प्राण 'अहिसा' के विचार को देश में कितना कम महत्व 
दिया जाता है। भारतीय शासन अहिंसा तत्व” की कितनी उपेक्षा करता है 
किन्तु हम अपनी पृथकता के कारण सामान्य प्रश्नो पर भी एक नही हो पाते, 
न सम्मिलित प्रयत्न कर पाते है। मैं इसी आशा, विश्वास को अपने हृदय में 
सजोये हुए हूँ कि समाज मे कोई ऐसा महाभाग उत्पन्न हो जो जैन धर्म की 
इन दो परम्पराओ को एक सूत्र मे आबद्ध कर सके । 

काश ! यह स्वप्त साकार हो तथा हम सगठित अखिल जैन समाज का 
निर्माण करके श्रमणसस्क्ृति के प्रचार, प्रसार मे महत्वपूर्ण योगदान कर सकें 
ताकि देश मे अहिसात्मक विचार, आचार की प्रतिष्ठा हो और देश पुन एक 
बार जिओ और जीने दो का मत्र उद्घोष करते हुए इसे अपने आचार मे 
उतार सकें । 


फू 
स्थाहाद सिद्धान्त और हम 
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एक सस्कृत के कवि ने कहा है कि--- 
स्थाद्वादों बतंते यस्मिन पक्षपातों न विद्यते । 
नास्त्यन्यपीडनं किचित्‌ जैनधर्स स उच्चते । 


उक्त श्लोक भें कबि ने जैनधर्म की सुक््म परिभाषा बतलाई है | कवि ने 
बतलाया है ऊि जैतधर्म उसे कहते है जिसमे स्याद्गाद वर्तमान हो, पक्षपात 
किचित न हो, ओर किसी अन्य को पीडा न पहुचाने का सिद्धान्त वरतंमान हो । 
इससे विदित है कि पहली दो बातें सैद्धान्तिक है और अन्तिम तीसरी बात 
व्यवहारिक है । पहली दो बातें वास्तव में एक है जब हम स्थाद्वाद के वास्त- 
विक अनुयायी होगे हममे पक्षपात हो नहीं सकता । देखना यह है कि स्याद्वाद 
आखिर क्‍या है और हमने उसे अपने जीवन मे कितना उतारा है, यही इस लेख 
का विषय है। स्याह्ााद' प्रत्येक वस्तु को एक खास दृष्टिकोण से देखता है। 
यह खास हृष्टिकोण सात प्रक्रार से है जिसे सप्तभगी भी कहते हैं । सात 
दृष्टिकोण से जो वस्तु देखी जायगी और उससे देखने का जो नतीजा मनुष्य 
निकालेगा वह गलत नहीं हो सकता । वह सात दृष्टिकोण कौन से है, वह लिख 
कर इस लेख का कलेवर बढाने की आवश्यकता नहीं है क्योकि वह तो 
अधिकाँश जैन जनता जानती ही है | मनुष्य आज किसी वस्तु को केवल एक 
दृष्टिकोण से देखता हे और उससे जो नतीजा निकलता है वही सत्र है, इस 
पर हठ करता है और दूसरा मनुप्य उसी वस्तु को भिन्न हृष्टिकोण से देखता 
है और उसका जो मजमुई नतीजा होता है उसे ससारके सामने रखता है । इन 
दोनो नतीजों मे कितना अन्तर होना चाहिये यह समझने की बात है। इसमे 
कोई शका नहीं हो सकती कि अतिम मनुष्य की बात ही पूर्ण सत्य होगी ! 
हमारे यहा पर एक हाथी को अन्धे मनुष्यो को देखने की बात प्रसिद्ध ही है 


१६० 
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जिनमें से एक एक ने भिन्न-भिन्न अवयव देखें । नतीजा यह हुआ कि प्रत्येक 
अन्धरे मनुष्य ने हाथी के सम्बन्ध में अपनी जो धारणा बताई बह अपूर्ण रही । 
इस चारो मनृष्यो की बात यदि मिलाकर के एक बात समझी जावे तो वह 
हाथी के सम्बन्ध मे सत्य धारणा कही जा सकती है। यही कथा दुनिया भर 
के प्रत्येक धर्म की है। दुनिया के प्रत्येक धर्म ने ससार की प्रत्येक वस्तु को 
अपने-अपने ह्टिकोण से देखा । नतीजा यह हुआ कि उनका निर्णय जलहदा- 
भलह॒दा असत्य तथा अपूर्ण रहा। जैन धर्म को इस बात का दावा है कि 
उसने प्रत्येक वस्तु को सप्तभगी न्याय से देखा और उसका निर्णय सत्य तथा 
पूर्ण है। इस तरीके पर दुनिया के प्रत्येक धर्म को यदि पाखण्ड कहा जा सकता 
है और कहा ही जाना चाहिये क्योकि उसका निर्णय एकामी होने से असत्य 
तथा अपूर्ण है । जो जैनधर्म 'पाखण्डो का समूह' है क्योकि प्रत्येक धर्म ने जो बात 
अलह॒दा-अलह॒दा कही वही बात जैनधम सामूहिक रूप से कहता है । वह कहता 
है अमुक धर्म जो बात कहता हैं| वह भी सच है और उससे विपरीत दूसरा 
धर्म जो वात कहता है वह भी सच है वह यह नही कहता और न इस पर 
इसरार करता हे कि अमुक बात ही सच है। यदि जेन धर्म इस तरह कहना 
शुरू कर दे तो वह एकातिक होगा जबकि जैनधर्म का दावा उपरोक्त रीति 
से अनेकान्तवाद का है। इस तरह जंनधमं ने तीन सो तिरेसठ पाखडो का 
समन्वय क्रिया हे यही कारण है कि जैन धर्म की नीव इतनी गहरी है कि 
अतीत के अनुकल प्रतिकूल परिस्थितियों मे भी भारतवर्ष मे अचल रहा जबकि 
बौद्ध धर्म विपरीत परिस्थितियों को सहन न कर सकने के कारण भारतवर्ष से 
पलायन कर गथा । एक अज॑न विद्वान ने कहा है कि 'स्यपाह्माद एक ऐसा अभेद्य 
किला हे, जिसके अन्दर शात्र्‌ के गोला बारूद कार्य नही कर सकते' किन्तु शोक 
के साथ कहना पडता है हमारे पूव॑ंजों ने जिस खूबी के साथ सैद्धान्तिक हृष्टि 
अथवा व्यवहारिक दृष्टि से स्यादह्वाद सिद्धान्त का उपयोग किया हम उसका 
उपयोग धाभिक मतमेदो के सम्बन्ध मे सर्वेथा भूल गये । व्यवहारिक जीवन मे 
अनजान में हम चाहे उसका उपयोग कर लेवें किन्तु धामिक जीवन मे हम 
उसका उपयोग स्वंथा नहीं करते । आज हमारी जैन समाज मे कितनी 
सम्प्रदायें है ? दिगम्बर तथा एवेताम्बर--मूर्तिपुजक सम्प्रदाय तथा स्थानकवासी 
सम्प्रदाय के घामिक मतभंद कितने है किन्तु इन तीनो सम्प्रदायो मे कोई ऐसा 
स्याह्वाद सिद्धान्त का सच्चा भक्त नहीं निकला जो इन मतभेदों का समन्वय 
कर सकता बल्कि मतमेदों की लिस्ट दिन व दिन बढती जाती है । दूर क्यो 
जाइये, हमको अपना घर देखना चाहिये | हमारी एक सम्प्रदाय के अन्दर 
कितनी उप-सम्प्रदाय है और उनमे आपस में कितने मतमेद है। जब हम अपनी 


१६२ बिचारों के नये आयाम 


उप-सम्प्रदा्यों का मत भेद ही दूर न कर सके तो अखिल जैन समाज के 
मतभेद दूर करने की बात तो समय से पूर्व होगी । कहाँ तो हमारे पूर्वज १६३ 
मतो का समन्वय करने की सामरथ्य रखते थे कहाँ हम हमारी उप-सम्प्रदाय 
के हास्यास्पद छोटे-छोटे मतभेद तथा इतर सम्प्रदायों के मूति और मु हपत्ति के 
मतभेदों का समन्वय तक नही कर सकते हैं । ऐसी दशा मे हम कैसे आशा कर 
सकते हैं कि हम दुरनियाँ भर के तमाम धर्मों का समस््रय करके जैन धर्म को 
विश्वधर्म बना सकेंगे । भगवान हमे शक्ति दो कि हम क्रमश अपने घर के, 
उसके पश्चान अपनी समाज के मतभेदों का समन्वय करके एक सगठित जैन 
समाज दुनिया के सामने पेश कर सके और उसके पश्चात्‌ दुनिया के तमाम 
धर्मो का समन्वय करके जैन धर्म को विश्व धर्म बना सके । 


छ्‌ 
श्रद्धा बनास तक 
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केवल भारतवर्ष ही नहीं अपितु विश्व की हृष्टि से सन्‌ १६६९ का वर्ष 
महत्त्वपूर्ण रहा है। सन्‌ १९६६ मे मानव जाति के अदम्य साइसी व्यक्तियों ने 
चन्द्रतल पर अपने चरण रखे यह घटना अभूतपूर्व थी। सहलाब्दियों से जो 
चन्द्रमा मानव जाति के लिये रहस्य पूर्ण था । मानव केवल धर्म शास्त्रों के प्रन्थी 
से उसका चमत्कार पूर्ण वर्णन पढ़ या समझकर सतोष करता था अथवा कवियों 
द्वारा वणित उपमाओ से मनोरजन कर लेता था। उसी चन्द्रमा का रहस्थ 
मानव जाति के इन सपूतों ने उद्घाटित कर दिया । इस घटना से जैन तथा 
जैनेत्तर श्रद्धाशील समाज मे यह प्रश्न विचारणीय हो गया कि धर्मग्रन्थों मे 
चन्द्रमा के सम्बन्ध मे जो वर्णन हम पढ़ते आ रहे थे वह आलकारिक था या 
अतिशयोकक्‍्तिपूर्ण था या काल्पनिक ? जैन समाज के उद्भट विद्वान, कवि 
श्री अमरचन्द्र जी के प्रवचन के आधार पर, “अमरभारती मासिक के फरवरी 
१६६९६ के अक में “क्या शास्त्रों को चुनौती दी जा सकती है ? शीर्षक से 
एक लेख-प्रकाशित हुआ था । उक्तप्रवचन लेख अत्यन्त सार गर्भित, ताकिक 
दृष्टि सम्पन्न सतुलित विचारधारा पूर्ण था । जिसमे यह मत प्रतिपादित किया 
गया था कि जिन जैन ग्रन्थों मे सूर्य, चन्द्र सम्बन्धी वर्णन है, बह ग्रन्थ है- 
उनको शास्त्र नही कहा जा सकता । उसमे आध्यात्मिकता नही है। शास्त्रों 
को चुनौती नही दी जा सकती । इस प्रवचन लेख से समाज के स्थिति-पालक 
सज्जनों मे खलबली मच गई और विभिन्‍न प्रकार की अनुकूल प्रतिकूल प्रति- 
क्रिया हुई । मैने उक्त प्रवचन लेख तथा अनुकूल प्रतिकूल प्रतिक्रिया को सुक्ष्म 
रीति से अवलोकन किया । उसके पश्चात्‌ कविजी का एक लेख “अमरभारती” 
के सितम्बर ६६ के अक में “पयुषेण पर्व और केश लोच' शीर्षक से प्रकाशित 
हुआ जिसमे उन्होने सप्रमाण यह मान्यता प्रस्थापित की कि पयुर्ष ण कब किया 


श्ह३े 
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जाना चाहिये तथा क्‍या विशेष स्थिति मे भी केशलोच अनिवार्य है ? आदि । 
उसके कुछ समय पश्चात्‌ “अमरभारती'' के नवम्बर ६६ अक में 'क्या विद्युत 
में अग्नि है ? शीपंक से एक लेख प्रकाशित हुआ । जिसमे बहुचचित ध्वनि वर्धक 
यंत्र के उपयोग के प्रश्न पर भी प्रकाश डाला गया। इन उपरोक्त लेखों ने 
समाज को झकझोर दिया। एक क्षेत्र मे कवि जी के उपरोक्त विचारों की कदु 
आलोचना हुई, उन पर वह आरोप लगा कि वह समाज मे धर्मशास्त्रो के प्रति- 
अश्रद्धा फैला रहे है । दूसरे क्षेत्र मे यह प्रतिक्रिया भी व्यक्त की गई कि कवि 
जी के विचारो की छानबीन होकर उसका मूल्याकन होना चाहिए। मुझे 
स्मरण आता है 'यूरोप मे ईसाई पादरियों की मान्यता के विरुद्ध जब वैज्ञानिको 
ने सूर्य और पृथ्वी के सम्बन्ध मे विचार व्यक्त किये थे उस समय उनको राज्य 
तक का कोप भाजन होना पडा था। क्योंकि राज्य पर ईसाई पादरियो का 
प्रभाव था, ऐसी दशा मे कवि जी के सम्बन्ध मे विपरीत प्रतिक्रिया होती है 
तो आएचये की बात नही है। मेरे अपने विचार मे जिस प्रकार आज से 
लगभग ५०० वर्ष पूर्व जैन धर्मान्तर्गत गुजरात के सदगृहस्थ लोकाशाह ने तत्का- 
लीन प्रचलित धान्‍्यताओ के विरुद्ध मुख्यतः आचारक्रान्ति की थी। उसी 
प्रकार कविजी के द्वारा प्रचलित मान्यताओ के सम्बन्ध में विचार तथा आचार 
क्रान्ति का सूत्रपात हुआ है और इतिहास की पुनरावृत्ति हो रही है। इसमे 
सन्देह नही है कि समाज का जो वर्ग निहित स्वार्थ का हामी है, अत्यन्त श्रद्धा 
शील है। वह इस स्थिति से अत्यधिक बैचैन होते है उनकी मान्यता है कि महा- 
पुरुषों के बचनो का जो तात्पयं भूतकाल में समझा जाता रहा है वही शाश्वत 
सत्य है । उसकी व्यास्या (जो उसके हादं के निकट ही क्यू न हो) करने से 
धामिक मान्यताए' तहस-नहस हो जावबेंगी । उन्होने मनुष्य के हृदय का, मस्ति- 
ष्क का सामनन्‍्जस्य करने का प्रयत्न नहीं किया । इसमे सन्देह नहीं है कि 
मनुष्य जीवन मे श्रद्धा का भी बहुत महत्वपूर्ण स्थान है किन्तु श्रद्धा का तात्पयं 
अन्धश्रद्धा या अन्ध-विश्वास कदापि नहीं है। श्रद्धा जो पर्याप्त छान बीन 
के पश्चात्‌ मनुष्य के हृदय मे स्थान पावे वही सच्ची श्रद्धा है। इसलिये 
'सद्धा परमदुल्लहा' जैसे वाक्य का निर्माण हुआ। श्रद्धापरमदुल्लभ इसलिये है कि 
वह छान बीन करके प्राप्त की जाती है। छान बीन से मेहनत मशक्कत पडती 
है । केवल थह कह देने से काम नही चलेगा कि 'सशयात्मा विनश्यति' अथवा 
सम्यकत्व नष्ट हो जाने का हब्वा खडा कर देने, पापभीरू व्यक्ति को परलोक 
बिगडने का भय बता देने से आज का जिज्ञासु भयग्रस्त नही होगा । जैसा कि 
एक विद्वान ने कहा था ([धर्मस्य मूल जिज्ञासा-धर्म का मूल जिज्ञासा है ।) 
वास्तव मे श्रमण सस्क्ृति (जिसमे जैन-बौद्ध दोनों सम्मिलित है) मे सम्यक शब्द 
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बड़ा महत्वपूर्ण है, मेरी अल्पमति मे सम्यक्‌ शब्द से तात्पर्य जैसे का तैसा, 
दर्षणवत्‌ है। यदि कोई व्यक्ति किसी वस्तु को दर्पण मे देखना चाहता है थो 
दर्पण कोई पक्षपात नहीं करेगा । इसी प्रकार शुद्ध निष्कपट, निष्पक्ष हृष्टि की 
अपेक्षा है। सम्यक्‌ हृष्टि का महत्व बताते हुए एक जैनाचार्य ने ठीक ही कहा 
था “मिथ्याहृष्टि परिग्रहित्वा सम्यक्‌ श्र्‌तमपि मिथ्याश्रूत॑ मबति' तात्पये 
यह है कि मनुष्य को अपनी प्रज्ञा का उपयोग करते रहना चाहिए । यह वैज्ञानिक 
प्रक्रिया है । इसी कारण जैनाचाय ने यहाँ तक कहा कि-- 


पक्षपातों न में वीरे, न हूं थः कपिलादिषु । 
युक्तिमदचन यस्य, तस्य कार्य परिग्रह ।॥॥ 


मनुष्य को दर्पण में किसी वस्तु का आकार प्रकार देखने के लिये चक्षु की 
आवश्यकता होती है वही मनुष्य की प्रज्ञा है । यदि चक्षु नहीं है तो 
मनुष्य वास्तविक तात्पयें से वचित रहेगा। 
यस्य नास्ति स्वयं प्रशा, शास्त्र तस्य करोति किस । 
लोचनाभ्यां विहीनस्थ, बर्षण: कि करिस्यति ।! 
शास्त्रकारो ने भी मनुष्य से अपेक्षा की थी कि- 
पन्ना समिक्खए धम्मं तत्त तसविणिच्छिय । 
इस पृष्ठभूमि मे हम यह अनुभव करेंगे कि हमारे शास्त्रों के बचनो के 
नाम पर जो मान्यताएँ समाज मे, श्रमण वर्ग में प्रचलित है, उनमे किसी परि- 
क्तेन की आवश्यकता है ? 


वास्तविकता यह है कि सत्य एक अखड, अतादि, अनन्त तत्व है । उसके 
दर्शन इस विश्व मे होने वाले महापुरुषो को होते है चाहे उसे अवतार, तीर्थंकर 
पेंगम्बर कुछ भी कहा जावे । जो महापुरुष जिस देश में उत्पन्न होता है उस 
देश की पूर्व स्थिति, इतिहास आदि सबका प्रभाव उसके मन मस्तिष्क पर 
होता है | परिणामस्वरूप उसके उपदेश, उसके विचार भी उस स्थिति से प्रभा 
वित होते है । इस कारण जिस महापुरुष के वचनों, उपदेश की व्याख्या उस 
का तात्पयं समझना हो तो उस देश की स्थिति, इतिहास को भी ध्यान में 
रखना होगा । इसी स्थिति को जैन पारिभाषिक शब्दों मे द्रव्य,क्षेत्र, काल, भाव 
कहा जाता है, इस सब के अतिरिक्त शाश्वत सत्य भी होता है जिस पर द्रव्य 
क्षेत्र, काल, भाव का कोई प्रभाव नहीं होता । महापुरुषों के उपदेशों व उनकी 
व्याख्या पर काल के कारण विक्ृति भी भा जाती है। जिस भावना से महा- 
पुरुषो ने उक्त उपदेश दिया था वह भावना काल-यापन के साथ समाप्त हो 
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जाती है, या उसमे विक्ृति आ जाती हैं। इसी कारण श्रमण सस्क्ृति भे 
शास्त्र बचन के स्थान पर उसके £85०॥5८ का अधिक महत्व है, तीर्थंकरों के 
संम्बन्ध मे कहा जाता है कि -- 
अत्थ भासई अरहा, सुत्त गुत्थति गणहरा निऊणा। 

यदि हम सहस्राब्दि पूर्व महापुरुषों के कहे हुए वचनों का जो तात्पयं 
विकृति के कारण हमारी पुरानी या वर्तमान पीढी समझ रही है | यदि उस 
विकृति को दूर न करें, या युगानुकूल व्याख्या न करे, या उस उद्द श्य के हाई 
को ध्यान मे न रखकर केवल शब्दों का मोह रखे तो हम उस महापुरुष के साथ 
न्याय न कर सकेंगे । यदि कोई मकान ६ मास तक बन्द रखा जावे तो उसमे 
गई, गुवार ही इकट्ठा हो जावेगा । इसलिये यह महापुरुषों की इस धरोहर 
पर बेचारिक मन्थन सर्देव होते रहना चाहिये । 

भारतवर्ष मे आज जो साहित्य उपलब्ध है उसमभे प्राचीनतम साहित्य 
ऋग्वेद है । यह तथ्य भी सवंविदित हैं कि ब्राह्मण-सस्कृति के अनन्य पोषक 
वैदिक साहित्य है | वंद कालीन साहित्य अथवा ब्राह्मण सस्क्ृति मे यज्ञनयाग 
कमकाड तथा जन्मना वर्ण का प्राबल्य रहा है। यज्ञ मे पशुओं को होम दिया 
जाना एक साधारण घटना थी । इसके लिये यज्ञ कर्ता राजा द्वारा देश में क्रृषि 
योग्य पशुओं तक को पकड़ लिया जाता तथा इस प्रकार कृषक वर्ग त्राहि- 
आाहि कर रहा था। जन्मना वर्ण के नाम पर ब्राह्मण जाति का सर्वस्व शिखर 
पर था । ब्राह्मण उस काल में एक ?7॥५॥62०५ (४50९ थी | इस स्थिति 
मे वैचारिक कान्ति महषि दयानन्द ने की जो आज की पीढी के अधिक निकट 
ये। उन्होने तत्कालीन ब्राह्मण जाति तथा रुढिग्रस्त समाज का घार विरोध्र 
सहन करके भी यज्ञन्याग की व्याख्या अनाज परक की तथा इस प्रकार अहिसा 
की बात को पुष्ट किया । इसी प्रकार जन्मना जाति के आधार पर कर्मंणा जाति 
के विचार को महत्व दिया । हालाकि इसके पूर्व भी उपनिषद्‌ काल मे भी इस 
प्रकार की वैचारिक क्रान्ति की गई। स्वय महाभारत तथा गीता (जिसे उपनिषदो 
का सार कहा जाता है) में भी इस प्रकार के विचार पल्‍लबित हुए हैं । किन्तु 
जिस तीजता के साथ मह॒थि ने अपने विचार देश के सम्मुख रखे तथा उन 
विचारों के प्रचार, प्रसार तथा तदनुकूल आचरण के लिये समाज की स्थापना 
की उसके कारण महर्षि एक प्रकार से सक्रिय वेचारिक क्रान्ति के जन्मदाता 
सिद्ध हुए । 

ब्राह्मण सस्क्ृति के विभिन्न कर्मकाड, यज्ञ, याग का महाभारत तथा 
श्री भगवत्‌गीता में आत्मलक्षी अर्थ कारदे अध्यात्म का मार्ग प्रशस्त किया 
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गया । यही नही अपितु जैन धर्म के अन्तिम तीर्थंकर भगवान महावीर तथा 
उसके पूर्ववर्ती २३ वें तीथंकर भगवान पाश्व॑ंनाथ ने भी यज्ञ-याग का आत्मलक्षी 
अर्थ करके जहाँ अध्यात्म का मार्ग प्रशस्त किया वही वैचारिक क्रान्ति का भी 
सूत्रपात किया । यह सब भलीभाति जानते हैं कि भगवान पाश्वेत्राथ के शासन 
काल मे चातुर्याम धर्मं था जिसका तात्पयें यह है कि चतुर्थ महाब्रत्त का स्वतंत्र 
अस्तित्व नही था । सम्भवतः स्त्री भी एक प्रकार से पुरुष की सम्पत्ति सानली 
गई थी । या समाज में इस प्रकार की मान्यता थी कि स्त्री एक सम्पत्ति है 
और इस प्रकार चतुर्थत्रत का समावेश पचम महातव्रत अपरिग्रह ब्रत मे कर 
लिया जाता था । आज की इस २०वीं श़ताब्दि के युग में चाहे यह विचार 
प्रतिगामी तथा दकयानूसी लगें किन्तु यह एक तथ्य था कि भगवान महावीर ने 
स्‍त्री के स्वाभिमान की रक्षा की और दस अमानवीय विचार को तिलाजलि देकर 
उसके पृथक, स्वतन्त्र अस्तित्व को स्वीकार किया, तथा पत्र महाब्रत का विधान 
किया । भगवान महावीर ने अपने सघ मे स्त्री को समान दर्जा देकर महिला 
समाज के प्रति जो सम्मान प्रदर्शित किया है वह उनकी वैचाशिक क्रान्ति का 
अपूर्व उदाहरण है | तत्कालीन सामाजिक मान्यता, तत्कालीन धर्म प्रचारिका 
महात्मा गौतम बुद्ध की स्त्री के प्रति आशका का भाव, इस सब विपरीत स्थिति 
के बाद भी भगवान महावीर का यह कदम साहसपूर्ण था । तात्पयं यह कि 
वैत्तारिक क्रान्ति की प्रक्रिया शताब्दियों से हमारे इस देश मे चल रही है। 

अन्त में इस वैज्ञानिक तकं-प्रधान युग मे आज इस बात की बडी आब- 
श्यकता है कि धाभिक क्षेत्र में पचलित अन्धश्नद्धा, अन्ध विश्वास तथा 
तज्जनित अविचार पूर्ण मान्यताओ पर विचारक, शास्त्रज्ञ विद्वदवर्ग पुन- 
विचार करें तथा समाज को मार्गदशंन दें, ताकि समाज मे व्याप्त वैचारिक 
जडता, अनुदार, सकुचित वृत्ति का अत हो सके और सारा देश निम्न विचारों 
का हामी हो सके । 

विश्वसमन्वय अनेकान्तपथ, सर्वोदिय का प्रतिपलगान । 
मेत्री करुणा सब जीवों पर, जनघधर्म जग ज्योति महान्‌ ॥। 


9 
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इस अखिल विश्व मे यदि कोई शाश्वत तत्व अनादि, अनन्त है तो वह 
सत्य ही है । । इस अनादि अनन्त विश्व मे मानव सर्देव सत्य का अन्वेषक रहा 
है और उसने सत्य की खोज में पीढिया ब्यतीत कर द्री, फिर भी यह नही कहा 
जा सकता कि सत्य की खोज समाप्त हो चुकी अथवा सत्य अन्तिम रूप से 
मनुष्य पा चुका है। वास्तव मे बात यह है कि सत्य भी एक अनत्त तत्व है। 
मनुष्य को भगवान्‌ सत्य का साक्षात्कार उसकी अपनी बुद्धि-प्रज्ञा की ग्रहण 
शक्ति के अनुरूप होता है। इसी कारण जब मनुष्य अपने अनुभूत सत्य को 
विश्व के सन्मुख प्रक शित करता है तो वह अपनी सीमित अनुभूति की बात 
वाहता है। इसी का परिणाम यह हुआ कि इस प्रकार के वचनों मे विभिन्नता 
हुईं। विश्व के महापुरुषों ने अपने-अपने समय मे जिस सत्य का साक्षात्कार 
किया वही उन्होंने मनुष्य जाति को भेंट किया । बहुत अधिक सीमा तक वह 
आशिक सत्य था और विशिष्ट दृष्टिकोण परभआश्चित था। बिरले महापुरुष हुए 
उन्होंने इस आशिक सत्य को अपूर्णता बताकर समन्वय का सिद्धान्त प्रतिपादित 
किया । 

वास्तव में सत्य व्यक्ति, समाज, देश निरपेक्ष होता है। उसकी साधना, 
उनका प्रयोग, एक तपस्या है। यदि हम गहराई से विचार करे, तो यह स्पष्ट 
ज्ञात होगा कि सत्य ही धर्म की जड है । विश्व में धर्म-सस्था सत्य को रक्षण 
देने के लिए ही हुई है। महाभारत मे एक प्रसंग मे एक शिष्य के प्रश्न के 
उत्तर में कहा गया है -- 

सत्येनोत्यद्यते धमंट, . दया - बानेन. ब्धते । 
क्षमया च॒ स्थाप्यते घर्मः, क्रोध-लोभाद विनश्यति ॥। 

सत्य से ही धर्म की उत्पत्ति होती है और दया दान से उसकी वृद्धि होती 

है । क्षमा से उसमे स्थायित्व आता है और क्रोध,लोभ से उसका नाश हो जाता 


श्ध्द 
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है। ऐसे महान तत्व सत्य की उपासना, उसका आग्रह, जिन-जिन महापुरुषों ने 
किया है, वह हमारे प्राचीन तथा अर्वाचीन युग की विभूति है। 


प्राचीन पौराणिक ग्रन्थों में प्रह्माद का एक प्रसंग है। जिसमे उसने पिता 
की अनुचित, धर्म-विरुद्ध आज्ञा की अवमानना करके सत्य की उपासना 
की थी । अर्वाचीन युग मे राष्ट्रपिता महात्मा गाधी ने विदेशी शासन से देश 
को मुक्त कराने, अन्याय, अत्याचार का मुकाबला सत्याग्रह के द्वारा किया। 
पूज्य बापू ने सत्य की अनुभूति की और उसका आचरण किया । अन्याय का 
प्रतिकार प्रेमपूर्वक किया । विज्ञान स्वय सत्य की ही उपासना है, सत्य की खोज 
है । विज्ञान की खोज ने विश्व के रहस्यों को उद्घाटित किया है तथा मानव- 
समाज के सन्मुख समृद्धि का मण्डार खोल दिया है । 


सत्य, सत्य की खोज, सत्याग्रह यह सब धर्म के अग है। धर्म और दर्शन 
जहाँ मानव की अन्तश्नेतना को जाग्रत करता है, अन्तर में सद-असद विवेक 
बुद्धि जागृत रखता है वहाँ विज्ञान दृश्यमान जगत के रहस्य को उद्घाटित 
करता है। यदि हम गहराई से देखें तो पता चलेगा कि धर्म तथा विज्ञान मे 
कोई विरोध नही है, अपितु वे एक दूसरे के पूरक हैं । इस दृष्टिकोण से मेरा यह 
मत है कि नया मानव जहाँ सत्याग्रही तथा वैज्ञानिक होगा, वहाँ पहले धामिक 
होगा । इसमे सन्देह नही है । जब मै धर्म की बात करता हूँ, तो मेरा तात्पय॑ 
किसी विशिष्ट नाम अथवा रूढिग्रस्त धर्म से नही है अपितु मेरा तात्पयें ऐसे 
सा्वभौम धर्म से है, जो शाश्वत है। द्रव्य, क्षेत्र, काल आदि का कोई प्रमाव 
जिस पर नही है। वास्तव मे आज धर्म के नाम पर बाह्य कर्मकाण्ड ही 
प्रचलित है । इसी कारण धर्म जहाँ मानव का उद्धारकर्ता था वही आज मानव 
में सकुचित भावना उत्पन्न करने वाला बन गया है। विभिन्‍न धार्मिक मान्यतायें 
मनुष्य-सनुष्य के बीच खाई उत्पन्न करने का काम करती है, जबकि धर्म का 
काम मनुष्य के हृदय की पवित्रता स्थापित करना था। मन्दिर,मस्जिद, गिरजा 
आदि सब साधन थे, साध्य नही थे, किन्तु मनुष्य ने उनको साध्य मानकर उसके 
लिये अपने साथी मनुष्य का गला दबाने में भी परहेज नहीं किया । 


आज मानव जाति धर्म, धामिक-भावना से रिक्त है। खलील जिब्रान 
के शब्दों मे-- 

“उस कौम पर तरस खाओ जो विश्वासों से भरी है किन्तु धर्म से 
खाली है । 


यदि आज की वर्तमान स्थिति पर हृष्टिपात करे तो यह स्पष्ट ज्ञात होगा 
कि आज का युग राजनीति-प्रधान हो गया है। धममं सस्था विज्ञान सब उसके 


२०० विचारों के नये आवास 


शुलाम बन गये है। महाभारत के प्रसंग के अनुसार आदर्श राज्य की कल्पना 
यह थी कि-- 
न राज्य न राज्यासीन न दण्डो न दाष्डिकः 
धर्ममेव प्रजा सब्बे: रक्षतु स्व-परस्परम्‌ ॥। 

धरम, धामिक आदर्श के द्वारा मनुष्य के अन्तर को इतना जागृत कर देने 
का सकत्प था कि उसके परस्पर के सब व्यवहार धर्म के आधार पर स्वत 
प्रेरित चलते रहे । राज्य, दण्डिक, दण्ड की आवश्यकता न हो । किन्तु राज- 
नीति प्रधान इस युग ने परिस्थिति म आमूल परिवर्तन कर दिया है। घधमे, 
जो मनुष्य के अन्तर तक को जागृत करके स्वय पर स्वयप्रेषित नियन्त्रण करके 
समाज का सचालन करना चाहता था। वही राज्य द्वारा आश्रित बनता जा 
रहा है। यूरोपीय देशो में धर्म सस्था एक प्रकार से राज्याश्रित बन गई थी । 
अनुभव यह बताता है कि जो धर्म राज्याश्नयी बना उसका पतन भी वहाँ से 
प्रारम्भ हो गया । विज्ञान, जो मानव जाति के सुख समृद्धि, विश्व-रहस्य को 
प्रगट करने की सदृभावना लेकर आया, राज्याश्रित हो गया । फलत' विज्ञान 
वाई अशो में वरदान के बजाय अभिशाप बना । नरसहार को उसने सुगम कर 
दिया । यदि सच पूछा जाबे तो राजनीतिज्ञ एणाधटाशा इस विश्व को सहार के 
रास्ते पर ले जाने का थेय प्राप्त कर रहें है। उन्होंने एक ऐसा आशियाना 
बनाया है जो कमजोर वृक्ष की कमजोर टहनी पर टिका है । 

यदि हम स्वतन्त्रपोत्तर काल तथा उसकी घटनाओ पर सुक्ष्मता से अब- 
लोकन करें तो राजनीतिकों ने जहाँ उनके हाथ मे सत्ता थी सत्याग्रह रूपी धर्म 
को प्रजातन्त्र मे अनुपयुकत प्रतिपादित किया, जहाँ उनके हाथ में सत्ता नहीं थी 
वहाँ उक्त धर्म की पविश्रता नप्ट की। वास्तविकता यह थी कि गाधी-युग में 
साध्य की पवित्रता के साथ साधन की पवित्रता की अनिवार्य शर्त थी, वह 
स्वानन्त्योत्तर काल में लुप्त होती गई। आवश्यकता .इस बात की है कि 
सत्याग्रह की उपयोगिता और विज्ञान के दार्शनिक तथा मानवीय पक्ष का उचित 
भूल्याकन कर उसे जीवन का आधार बनाने का प्रयत्न किया जाय । 


प्र 
जन-दर्शन में ईश्वर 
+एशस्‍ ७०१०२ ७४४७*एएजगएएएफजएजएजजतएउच तू एन ७१४७१ ४७१४० 


जैन दर्शन मे 'ईश्वर' का कोई स्थान है या नही ? यह प्रश्न महत्वपूर्ण 
है किन्तु इस प्रश्न पर कोई मत प्रतिपादित करने के पूर्व यह आवश्यक है कि 
“ईएबर' णब्द से क्या तात्पयं है ” इसका विश्लेषण किया जाय । वास्तव में 
ईएवर, भगवान परमेश्वर आदि पर्यायवाची शब्द हे। एक सस्कृत के कवि 
ने 'भगवान' शब्द की व्याख्या करते हुए कहा था कि-- 
ऐश्वये/य, समग्रस्य, धर्मस्य, यशस शथ्िय । 
ज्ञानवैराग्ययोश्वेब, षष्णा “'भग' इतिस्मृतः ॥ 


तात्पय यह है कि 'भग' णब्द मे ऐश्वर्य, समग्रता, धर्म, यश, श्री, ज्ञान, 
बैराग्य इनका समावेश होता है| इस प्रकार इन छ ऐश्वर्यों से युक्त को 
'भगवान' कहा जा सकता है । यही भाव ईश्वर' शब्द मे हैं। ऐश्वयंवान्‌ (साहबे 
औसाफ) को ईश्वर कहा जाता है। जिस प्रकार भौतिक ऐश्वर्य से युक्त को 
ईश्वर कहा जाता है। जिस प्रकार भौतिक ऐश्वर्य से सम्पन्न को 'साहबे 
जायदाद' कहा जाता हे इसी प्रकार आध्यात्मिक अथवा आधिदेविक ऐश्वर्य से 
युक्त को ईश्वर (साहबे औसाफ) कहा जा सकता है। विश्व में प्रचलित धर्मों 
मे ईश्वर सम्बन्धी मान्यताओं का यदि हम विश्लेषण करें तो यह स्पष्ट रूप से 
हृष्टिगोचर होगा कि कुछ धर्मो मे ईश्वर को रचयिता, नियामक माना जाता 
है कुछ में उसे प्राणियों के भत्रे-बुरे कर्मों का निर्णायक मानकर दण्डदाता 
या पुरस्कारदाता के रूप मे माना जाता है या उसे दयालु मानकर क्षमादात 
के रूप मे चित्रित किया जाता है। कुछ मे ईश्वर केवल साक्षीरूप माना जाता 
है। यदि हम वैदिकयुग की मान्यता पर हृष्टिपात करें तो यह ज्ञात होगा 
कि उस काल में विश्व की अज्ञात प्राकृतिक शक्तियो (मानव समुदाय का उपकार 
करने वाली, सहायता प्रदान करने वाली या भयानक, सभी शक्तियो) मे मानव 
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ते 'देवत्व' का आरोपण करके बहु-देववाद की स्थापना की । हम देखते है कि 
उस काल में मासव को दैवी-आपत्तियों को सामना करना पडता था, वैज्ञानिक 
आविष्कार नही हुए थे, प्रकृति के रहस्यो से वह वाकिफ नही था| इस कारण 
इस प्रकार की शक्ति मे देवत्व की कल्पना मानव-समाज की सहज स्फुरण 
भावना का प्रतीक है। जैसे-जैसे मानव का वैचारिक स्तर उन्नत हुआ बैसे- 
बसे उसने एक ब्रह्म की कल्पना की । उसी को जगत्‌ का मूलाधार माना । 
समस्त प्राणिजगत्‌ उसी ब्रह्म का प्रतिरूप है। तात्पर्य यह है कि वैदिक 
परम्परा में ह तवाद तथा अद्व तवाद के निरूपण के साथ ब्रह्म और जीवन के 
पृथकत्व तथा एकत्व की मान्यता प्रचलित हुई | अद्व तवाद के प्रवंतक आचार्य 
शकर ब्रह्म को निगुण तथा द्व॑तवाद के प्रवर्तक आचाये रामलुज ब्रह्म को 
सगुण मानते है । 
यह एक सयोग की बात है कि विश्व के लगभग सभी धर्माचाय एशिया 
में हुए जिनमे कुछ एकेश्वरवाद के हामी तथा कुछ बहुदेववाद के हामी थे । 
कुछ के निकट ईश्वर का स्वरूप निराकार तथा कुछ के निकट साकार स्वरूप 
था। जो धर्माचाय ईश्वर अथवा भग्रवान के अस्तित्व मे विश्वास नही करते 
थे उनके मत में भी समष्टि को नियमित करने वाली किसी शक्ति का अस्तित्व 
अबश्य था, चाहे उनको 'देवी शक्ति! (590॥) के नाम से पहचाना जाये या 
किसी और नाम से यह प्रश्न गौण था । बेदिक परम्परा के अतिरिक्त इस्लाम 
एकेश्वरवाद का हामी था । इस्लाम का पविन्न कलमा ला इलाहा इलिाह 
मुहम्मुर्देसु लिल्लाह है जिसका अर्थ यह है कि ईश्वर केवल एक है और हजरत 
मुहम्मद उसके रसूल है पैगम्बर है, उसके सन्देशवाहक है। इस्लाम मे ईश्वर 
के अतिरिक्त किसी और शक्ति की मान्यता 'शिरकत' कहलाती है। और इस 
मान्यता का जबरदस्त विरोध है। सूफी मत के सन्त ईएबर तथा सासारिक 
जीवो के मध्य दे त' का एक पर्दा मानते है जहाँ वह पर्दा (आवरण) हटा कि 
सासारिक जीव ब्रद्मा मे लीन हो जाता है । कहा गया है कि - - 
महयूब मेरा मुझ्त से है, मुक्तको खबर नहों 
ऐसा छिपा है पदें से, जो कि आता नजर नहीं । 
शौक है दीदार का तो नजर पैदा कर ॥ 


इसके अतिरिक्त सूफी सत, मानव के अतरतम में हो ईश्वरीय प्रकाश 
(जलवा) का अस्तित्व मानते थे -- 


विल के आईने में है तस्वीरे थार। 
जब जरा गरदन झुकाई, देख ली।॥। 
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साथ ही ईश्वर को सर्वव्यापी मानते थे तथा वेदान्त की अद्वत परम्परा 
के अनुसार अनलहक (अह ब्रह्मास्मि) का नाद करते हुए ईश्वरीय प्रेम में 
मस्त रहते थे । 
जिधर देखता हूँ उधर तू हो तु है। 
और 
आदम को खुदा मत कहो, आवम खुदा नहोीं। 
लेकिन खुदा के न्र से, आदम जुदा नहीं ॥ 
एक प्रसिद्ध सूफी संत सरमद का वाकआ बहुत प्रसिद्ध है जो अपनी 
ईश्वरीय प्रेम मे मस्त जिन्दगी व्यतीत करता-करता दिल्‍ली पहुँचा | उस काल 
में दिल्‍ली के तख्त पर एक धमान्ध बादशाह औरगजेब का शासन था । सरमद 
अपनी मस्ती में 'अनलहक' की आवाज लगाता घूम रहा था । बादशाह ने उसे 
कई बार चेतावनी दी थी कि वह इस तरीके से बाज आजाय । बादशाह के 
निकट यह कुफ़ था किन्तु सत अपनी मस्ती मे उतना तललीन था कि उसकी 
इस बात पर ध्यान देने का समय ही नही था । अततोगत्वा बादशाह ने सत को 
मृत्यु दण्ड दिया उस समय के उसके वाक्य, उसकी मस्ती, तब्लीनता का स्पष्ट 
दिग्दर्गन करते हैं --- 
वजमसे इश्क तो अम भी कुशब सोगा अस्त । 
तो नीज वस्सरे वाम, आकि खुद तमा रास्त॥। 
मुझे तेरे <श्क मे मारा जारहा है। जरा अटारी पर चढ़कर देख, कंसा 
तमाशा हो रहा है । 
इसके अतिरिक्त निगुणी सनन्‍तो मे कबीर का स्थान सर्वोच्च है जिसने ईश्व- 
रीय प्रेम मे अपने को आपाद मस्तक गर्क कर लिया था और उसी मस्ती में 
उसने 'अनहृदनाद' सुना था और उसी मस्ती में मुल्ला, मौलवी, पड़ित जैसी 
धर्मोन्मादी सस्थाओ पर तीखे व्यग करके उनकी निसारता प्रगट की थी। इसी 
प्रकार के एक मस्त विचारक ने कहा था - 
किसी का राम काशी में, किसो का है मदीने से । 
किसी का जन, जमी, जर सें, किसी का खाने पीने में। 
फोई कहता गया से है किसी का योरोशलम में है । 
'प्रेमानन्द' राम अपना या तो हरजा है या सोने सें है । 


वास्तविक रूप में मनुष्य स्वय परमात्मस्वरूप है उसका स्थान मनृष्य का 
हृदय है वह सर्वव्यापी है । किन्तु जह (सलाम अपनी मान्यता पर इतना हढ 
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था कि ईश्वर (अल्लाह) को लाशरीक कहता था उसी में कई ऐसे शायर हुए 
कि जिन्होंने ईश्वर की दयालुता का वर्णन करते हुए उसको चाटुकारिता के 
समकक्ष माना । उदाहरणस्वरूप : -- 
तेरे करम के भरोसे पर हश्र में या रब 
गुनाह लाया हूँ और बे-हिसाब लाया हूँ । 
और 
गया शैतान मारा एक सिजदे के न करने पर 
दोजुख सही पे सर का झुकाना नहीं अच्छा । 
और इसी कारण णायर ने सख्त मजाक करते हुए लिखा था 
हुआ है चार सिजदो पर यह दावा जाहिदो तुमको । 
खुदा ने क्‍या तुम्हारे हाथ जन्नत बेच डाली है ॥। 
इस भूमिका के परिप्रेध्य में यदि हम जैन दर्शन के तत्वज्ञान पर हृष्टिपात 
करते है तो यह स्पष्ट जाहिर है कि उपरोक्त किसी भी रूप मे ईश्वर की 
भान्‍्यता यहाँ पर नही है | जहाँ तक सुष्टि कर्ता तथा कर्मफलप्रदाता का रूप 
है, जैन धर्म स्पप्ट रूप से इन्कार करके बताता हैँ कि थहु सारा बिश्व कार्य- 
कारण के आधार पर अनादिकाल से चला आ रहा है तथा अतहीन है 
(8690777ह055 ॥॥0. ७॥0]९5$) विश्व में कभी प्रलय नहीं हो सकती । जो 
सत्‌ हे वह कभी असत्‌ नहीं हो सकता । यह प्रथक बात कि द्रव्य से पर्याय में 
रूपान्तर हो जाय । कहा गया है -- 
नासतो विद्यते भावः नाभावो विद्यते सत ॥ 
केवल जन धर्म ही नही, वैदिक परम्परा में भी कई ग्रन्थो मे ईएवर को 
विश्व का नियता या कर्मफलदाता नहीं मानते हुए 'स्वभाव' के कारण 
ही इसका अस्तित्व माना है जैसा कि श्रीमद्भागवत गीता मे कहा मया --- 
ने कतंव्य न कर्माणि, लोकस्य सजति प्रभु । 
ने कर्मफलसथोगः स्वभावस्तु  प्रवतते ॥ 
नादत्त कस्य जित्पापे न कस्य सुकृत विभ्ु । 
अज्ञानेनाब॒तं ज्ञान तेन मुहान्ति जतत्रः ॥ 


जैन दर्शन का विश्वास है कि प्राणी स्वय अपने कर्म करने मे स्वतत्र है 
तथा भले बुरे कर्मों के कारण वह पृन्य-पाप का बध करता है। वास्तव में 
ईप्रवर नाम वी कोई शक्ति न तो स्यायदाता (जज) का कार्य करती है न 
उसकी दयालुता किसी को भले-बुरे कर्मो से क्षमा प्रदान कर सकती है न किसी 
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ईश्वर में यह शक्ति है कि वह उसके नाम-स्मरण या नाम-जप से प्रसन्न होकर 
उसे क्षमा प्रदान कर सके । तात्पय यह है कि जैन दर्शन की समष्टि निर्माण, 
कर्मफल की मान्यता अत्यन्त तकंपुरस्सर है और आधुनिक विज्ञान भी इस तथ्य 
की पुष्टि करता है कि समष्टि का निर्माण कार्य -कारण 7.89 ० ०8०565 
370 िए के अधार पर ही हुआ है। वास्तव में जैन धर्म मे ईश्वर के 
किसी अवतार धारण करके विश्व में अवतरित होने की मान्यता का स्थान नहीं 
है । वह ईश्वर का मानवीय रूप 7६50050/520 ४00॥000 स्वीकार नही 
करता । उसके निकट मौलिक रूप में विश्व का समस्त प्राणि जगत शुद्ध-बुद्ध 
है । उसकी क्षमता है कि वह आत्मिक गुण या आध्यात्मिक या आधिदेविक 
ऐश्वर्य से महात्मा अथवा परमात्मा पद तक पहुँच सके । जैसा कि कहा गया है 
कि निश्चय नय की हृष्टि से प्रत्येक जीवात्मा मे यह शक्ति है कि वह वास्तविक 
रूप से परमात्मत्व अपने से आरोपित कर सके । अधिक उपयुक्त यह है कि 
“ईश्वर” शब्द के स्थान पर “परमात्मा शब्द का प्रयोग करें। जीवात्मा 
अपनी आत्मिक उन्नति करते-करते महान आत्मा हो सकती है और जब सारे 
घातिक कर्म (ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय, अँततराय) क्षय करके शुद्ध- 
बुद्ध हो जाती है तो उसे 'केबल्य प्राप्ति” हो जाती है और जब अधघातिया 
४ ,कम (नाम, ग्रोत्र, वेदनीय, आयुष्य) क्षय हो जाते हैतो वही सिद्ध 
है और क्ृतकृत्य हा जाता है। सती मदालसा का एक वाक्य प्रसिद्ध है जो 
बह अपने गर्भस्थ शिशु या नव-जात शिशु को अच्छे सस्कार डालने के 
लिए कहा करती थी - 
शुद्धों $सि बुद्धो ६सि, निरजनों इसि 
अथा अन्य दर्शनों मे भी कहा गया है--- 


न मुत्युनंे शक्का न मे जातिभेद:ः 

पिता नेव मे नेंब माता न जन्म । 

न बंधु ने मिन्र, गुरुनेंव शिष्य 

चिदानवरूपो. शिवोह१ह शिवो5ह । 

ते पुण्य ने पाप न सौख्य न दुःखम 

न मन्न न तीर्थ ने वेदान यज्ञा। 

अह भोजन नेव भोज्यं न भोकक्‍ता 

चिंदानंदरुपो. शिवोष्हूं शिवोह्हः । 
जैन धर्म मे आत्मिक ऐश्वर्य या आत्मा की शुद्ध स्थिति के प्रगटीकरण के 
लिये जिन १४ ग्रुण स्थानों का क्रम स्वीकार किया गया हैँ वह अत्यन्त वैज्ञानिक 
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विचारसरणी है उससे जीवात्मा जो यद्यपि कर्म मल से लिप्त है वह शने शने, 
उन्नत अवस्था को प्राप्त करती हुई अपने शिव स्वरूप को प्राप्त कर सकती 
है ! यही ईश्वरत्व है, परमात्मत्व है | तात्पयं यह है कि जैन दर्शन में उपरोक्त 
अर्थों मे ईश्वर का स्थान नहीं है किन्तु ईश्वरत्व का स्थान अवश्य है और 
[8७ 0 090७०५ क्गाते टी2६ ॥70फण०णा5०त ह०000000. नही है अपितु 
प्रत्यक आत्मा निश्चय नय से शिवस्वरूप है और भपने राग-ह षोसे मुक्त होकर 
अपने शिवत्व का प्रकट कर सकती है। जीवात्मा मे शिवत्व उसी प्रकार 
व्याप्त है, जैमे-- 
यथा जल जले क्षिप्त, क्षीरे क्षीर घते घतम्‌। 
अविशेषो भवेतद्‌वद्‌॒ जीवात्मपरमात्मन* ॥। 

हमारे देश में गत शताब्दियों मे ईश्वर-सबधी मान्यता भ्रामक हो गई 
और मनुप्य अपने को ईश्वशाधीन मानने लगा । 'हरेरिच्छा बलीयसी' के वाक्य 
ने मानव को केवल नियतिवादी बना दिया | उद्यम, साहस, पराक्रम पुरुषार्थ से 
उनका सम्बन्ध नहीं रहा। ईश्वर की मर्यादा बढती रही और आत्म/ की 
घटती रही । मानव के चिन्तन में अमृतस्य पुत्रा,' के स्थान पर पापों हे पाप 
कर्मा' पापात्मा, पापसम्मत ' का नाद गज उठा जिसने उसके आत्म-गौरव 
का नाश कर दिया | यह बिडम्बना रही किन्तु जैन दर्शन ने सबसे बडी देन 
यह दी थी कि उसने मानव के आत्म-गोरव की स्थापना की, देव की गुलामी से 
मुक्त किया 'तहि मानुषात्‌ श्रेष्ठतहर हि किचित्‌' जैसे वाक्यों की सही-सही 
स्थापना की । इसी सन्दर्भ में मुझे वेशेषिक दर्शन के एक विद्वान की रोचक 
घटना स्मरण आती है जो जग्रन्नाथपुरी में दर्शन करने गया था, किन्तु असमय 
होने के कारण कपाट बन्द मिले तब उसने कपाट खोलने का आग्रह करते हुए 
कहा था :-- 

ऐश्वयंमदमत्तोइसि मामवज्ञाय बतंते । 
उपस्थितेषु बोद्ध षु, सदघीना तवस्थिति । 
-“ उदयना चार्य 

सभवत इस प्रकार के उदगार उस विचारसरणि के परिणाम थे जो जैन 
धर्म ने प्रवाहित की थी। मानव ने अपने आत्म-सम्मान को ध्यान मे रखकर 
यह श्लोक कहा होगा । जैन धर्म ने स्पष्ट रूप से बताया कि मनुष्य-जन्म देवत्व 
से भी बढ़कर है। मानव शुद्ध, शिवत्व प्रगट कर सकता है जबकि देव को मी 
मोक्ष तभी मिल सकेगा जबकि वह मनुष्य जन्म ले। मनुष्य कर्म में स्वतन्त्र है 
गा ईश्वर की गुलामी या उसकी खुशामद की उसे आवश्यकता 
नही है । 


सप्तम आयाम * जैन बर्शन में ईश्वर ५०७ 


वास्तविक रूप से देखा जाय तो एशिया ही नही सारे विश्व के घर्माचाय॑ 
एक प्रकार से उस देवी सन्देश के वाहक थे । चाहे वहु राम हो, #ष्ण हो, 
महावीर हो, ईशा, मुहम्मद, जरथुस्त्र हो। इन सबने मानव को भला बनाने, 
उसे उन्नत बनाने तथा अपने शुद्ध रूप मे शिवत्व प्रगमट करने का मार्ग बताया 
था। जैसाकि एक जैन अध्यात्मयोगी सन्‍्त ने अपना मन्तव्य प्रगट करके 
कहा था '-- 
राम कहो, रहमान कहो, कोई कान्‍्ह कहो महादेव री । 
पारसनाथ कहो, कोई ब्रह्मा, सकल ब़्ह्म सयमेव री । 
भोजन सेब कहावत नाना, एक सृतिका रूप रो। 
तेसे खण्ड कल्पना रोपित, आप अखण्ड स्वरूप री। 
निजपद रसे सो रास कहिये, रहीम करे रहमान री । 
करे करम कान्हू सो कहिये, महादेव निर्माण री। 
परसे रूप पारस सो कहिये, ब्रह्म चिन्हें सो ब्रह्मरी । 
इस विधि साधो, आप आनंदधन चेतन भया निकलंक री । 


१ 
अनास्था से आस्था की ओर 
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मनुष्य के पास बुद्धि तथा हृदय दोनों है ! तक॑ से बुद्धि को सनन्‍्तोप होता 
है, जबकि श्रद्धा से हृदय को । यदि मनुष्य के पास केवल बुद्धि होती तो उसको 
तक से ही सतोप हो जाता । किन्तु प्रकृति को यह आवश्यक जान पडा कि 
वह मनुष्य जाति को बुद्धि तथा हृदय दोनो प्रदान करें और यही कारण है कि 
तक॑ तथा श्रद्धा दोनों का ही समान महत्व है। ताकिक मनुष्य शुष्क होता है । 
उसके हृदय में भावना नही होती । इसी प्रकार श्रद्धालु व्यक्ति कई समय अन्ध 
विश्वासी होता है। मेरे निजी मत में मनुप्य को तक॑ तथा श्रद्धा दोनो पर 
अपना आधार रखकर किसी वस्तु के सम्बन्ध में अपना निर्णय करना चाहिए । 
यह प्रश्न विवादास्पद हो सकता है कि मनुष्य किस अश तक जीबन में तक॑ को 
स्थान दे तथा किस अश तक श्रद्धा को। कुल लोग ५० प्रतिशत का आधार 
उचित मानते है। यद्यपि इस लेख में तक तथा श्रद्धा के अश का प्रतिशत 
निश्चित करना मेरा उ््ं श्य नही है। तथापि मेरा यह निश्चित मत हैं कि 
मनुष्य जीवन के लिये दोनो ही अनिवाये वस्तु है। आज विशेष कर हमारा 
युवक वर्ग अत्यधिक तकं-प्रधान हो रहा हे। और इस कारण समाज मे 
अनास्था, अश्रद्धा व अनिष्ठा का राज्य है । 

किसी-किसी समय जब तर्क पर अधिक जोर दिया जाता है तो वह कुतके 
हो जाती है । 

आज एमारा युवक धर्म पर अनास्था करता है उसका तक॑ यह है कि हमारे 
धामिक ग्रन्था मे कई ऐसी बातो का उल्लेख किया गया है कि जो आज के 
वेज्ञानिक युग में तक सम्मत नहीं हो सकती है अर्थात्‌ कई असम्भव बातो का 
उल्लेख किया गया है। यह सत्य है कि हमारे धर्म ग्रन्थो मे भूगोल, खगोल, 
ज्योतिष, गणित आदि कई विषयो का समावेश किया गया है हम इस विवाद 
में पडना नही चाहते कि धाभिक ग्रन्थों मे धामिक नियमों तथा आत्मा को 


र्ण्प 


सप्तम अस्याम : अनास्या से आस्या की ओर १०६ 


उच्चत करने के मार्य के अतिरिक्त कोई और विषय पर उल्लेख करना आवश्यक 
था या नहीं । किन्तु इतना निश्चयपूर्वक कहा जा सकता है कि धर्म सदाचार 
के उच्चतम नैतिक सिद्धान्तों का नाम है। धामिक सिद्धान्तों के सम्बन्ध मे दो 
मत नहीं हो सकते । धर्म के अलावा दर्शन अथवा दाशेनिक प्रश्न विवादास्पद 
होते हैं । 


हमारे इस देश मे प्राचीन काल में विभिन्न धर्मों की मान्यताओ के भेद 
का कारण दाशंनिक प्रश्न ही थे, धार्मिक नियम नही । ईश्वर का अस्तित्व 
तथा अनस्तित्व अथवा अन्य किसीप्रकार के प्रश्न शुद्ध दाशशनिक प्रश्न है। 
ईएवर के अस्तित्व का हामी एक पुरुष यदि हिंसा, असत्य का आश्रय लेता है 
तो उसे कदापि धार्मिक नहीं कहा जा सकता। इसीथ्कार कोई ईश्वर के 
अस्तित्व से इन्कार करने वाला व्यक्ति धामिक नियमो का हृदय से पूर्णरूपेण 
अमल बता हो तो उसे अधाभिक नही कहा जा सकता। किन्तु इससे भी 
बढ़कर धाममिक ग्रन्थों मे अन्य कई ऐसे विषय भी सम्मिलित कर दिये गए हैं, 
जिनका धारमिक नियमों से कोई सम्बन्ध नहीं है। यदि हमारे धर्म ग्रन्थों मे 
भूगोल, खगोल और ज्योतिष से सम्बन्धित किसी ऐसी बात का उल्लेख है जो 
आज के विज्ञान के दृष्टिकोण से सत्य ज्ञात नहीं होती तो भी धर्मंग्रन्थो पर 
अनास्था का प्रश्न नहीं होना चाहिए । मैं तो युवक वर्ग से यही कहना चाहता 
हूँ कि विज्ञान की किसी मान्यता के कारण धर्म प्रन्थो मे उल्लेखित बात को 
असत्य करार देना, शीघ्रता का सूचक है। विज्ञान स्वय अपूर्ण तथा शोध के 
स्टेज की वस्तु है। जो बात आज से पचास वर्ष पूर्व असम्भव मानी जाती थी 
वही आज प्रत्यक्ष सत्य नजर आ रही है । 


वायुयान की ही बात को लीजिये । आज से ४०-४५ वर्ष पूर्व गगनन-बिहार 
की कल्पना नही की जाती थी । जैन शास्त्रों मे वणित जघाचारी, विद्याचारी 
मुनियों की कथा अथवा तुलसीकृत रामायण में पुष्पफक विमान की कथा मे 
आकाश से उडने की बात कही गई थी । मनुष्य उस पर विश्वास नही करता 
था । किन्तु इन ४०-४४ वर्षों में गयन-बिहार प्रत्यक्ष देखा जा रहा है । इसके 
अतिरिक्त प्राचीन शास्त्रों मे बणित बातो मे जो सख्या बताई गई है, उसके 
सत्य या असत्य होने का निर्णय करते समय हमे इस बात का भी विश्वास 
करना पडेगा कि क्‍या उस समय की परिभाषा वर्तमान की परिभाषा के समान 
थी ? यह बात बुद्धि को नही जचती है। मेरे मत में समय के प्रश्नाव से यह 
भिन्नता अवश्य रही है। आज ३६५ दिनो का एक वर्ष माना जाता है। सम्भव 
है कि कई हजार वर्ष पूर्व एक वर्ष मे इससे कम दिन की गणना की जाती हो । 


२१० जिचारों के नये आयास 


इसी प्रकार आज का युवक प्राचीन ग्रन्थों मे वरणित कथा साहित्य को असम्भव, 
मानकर असत्य बताता है। जैन शास्त्रों मे मनुष्य की आयु, शरीर प्रमाण 
आदि, जिन बातो का उल्लेख किया गया है आज का युवक उसे असम्भव 
बताता है और इस कारण उसे धर्म शास्त्रों पर श्रद्धा नही है जैसा कि इसी 
लेख में अन्यत्र उल्लेख किया गया है कि सम्भव असम्भव का निर्णय मनुष्य 
वर्तमान काल के मानव समाज की मान्यताओं के आधार पर करता है । 
आगामी काल में कभी-कभी ऐसी मान्यतायें असत्य सिद्ध हुई है। मेरे निजी 
मत में इस प्रकार के कथा साहित्य को ऐतिहासिक सत्य की कसौटी पर जाचने 
की आवश्यकता नही है, प्रत्युत उस कथा के पीछे जो भावना निहित है, उस 
पर ध्यान देने की आवश्यकता है। अधिकत कथा साहित्य मे मनुष्य को भला 
बनाने की भावना निहित है। यदि उस कथानायक की आयु, शरीर प्रमाण 
किसी ब्यक्ति को ठीक प्रतीत नहीं होती हो, फिर भी उसे विस्तार की बातों 
पर ध्यान न देकर उस भावना को सत्य मानना चाहिए ताकि उस कथा का 
असली उदं श्य पूर्ण हो सके । इसमे सन्देह नहीं कि धूर्व काल मे धर्म शास्त्रों 
के निर्माण मे अतिशयोक्ति से काम लिया गया है। यदि अधिक स्पष्टता से 
कहा जाय तो वास्तविकता यह है कि विभिन्न धर्म शास्त्रों मे अतिशयोक्ति की 
स्पर्धा थी । सम्मव है हमारे कथानायक के जीवन को अधिक आकर्षक व 
चमत्कारी बताने के लिए अतिशयोक्ति का सहारा लिया गया हो। जिस समय 
पाठशालाओ के पाठ्यक्रम में पौराणिक कथा सम्मिलित की जाती थी उस 
समय का यह अनुभव है कि उन कथाओ को पढ़कर बालक पर अच्छा प्रभाव 
पडता था । वह कुकर से भय खाता था तथा उसकी यह मान्यता बन जाती 
थी कि कुकर्म से दुर्गति होगी । जैन शास्त्रों मे स्वर्ग का जो लुभावना तथा नरक 
का बीभत्स वर्णन किया गया है, उसको पढ़कर मानव समाज अच्छे कार्यों के 
प्रति आकर्षित होता है और कुकमं से डरता है । यदि कोई इस पर आग्रह 
करे कि स्वर्ग, नक॑ के अस्तित्व का निश्चय किया जावे तो हमारे मत में यह 
उचित नही होगा । जनहित की हृष्टि से तथा मातव कल्याण के लिए यह 
आवश्यक है कि रहस्य, रहस्य ही रहे । प्रत्येक वस्तु की ऐतिहासिकता जाचने 
तथा सत्यासत्य का निर्णय करने पर जिह की गई तो सम्भवत हम किसी 
निश्चय पर नही पहुँचेंगे और हानि यह होगी कि मानव कुकर्म के प्रति भय 
रहित हो जावेगा । जिस मनुष्य को ज्ञानदान दिया जाबे उसकी पात्रता देखना 
भी आवश्यक है। यदि किसी मूढ या दुष्ट व्यक्ति को यह विश्वास करा दिया 
जाय कि स्वर्ग नरक, केवल कल्पना की वस्तु है, तो निश्चय रूप से वह कुकर्म 
के प्रति प्रेरित होगा तथा भय-रहित होकर अधाभिक कृत्य करेगा। हमारे 


सप्तम आयास : अनास्था से आस्था की और २११ 


धर्माचायों ने पूर्वंकाल मे किसी विशेष कारण से कुछ रहस्थो को रहस्य ही 
रहने दिया । उसमे जन कल्याण की भावना निहित थी । आज भानव समाज 
रहस्य का पर्दाफास कराकर उच्छुखंल होना चाहता है। हम किसी बड़े व्यक्ति 
के सम्बन्ध मे कोई अनुचित बात सुनकर उस पर सहसा विश्वास करते हैं तथा 
सम्बन्धित व्यक्ति के प्रति अनास्था प्रकट करते हैं। हृदय में सुप्त बुराई-प्रियता 
इसका! कारण है। आवश्यक है कि हम अनास्था के स्थान पर आस्था का राज्य 
स्थापित करें । हम मोक्ष मार्ग के त्रिरत्तों मे से सम्यक दर्शन पर अत्यधिक 
बल देकर श्रद्धा व आस्था का वातावरण प्रस्थापित करने मे सहायक हो ? 
क्योकि मेरा यह नम्र किन्तु निश्चित मत है कि आज का युवक समाज जिस 
द्रुत गत्ति से अनास्था की ओर बढता जा रहा है यदि यही स्थिति कायम 
रही तो मानव समाज की प्रगति अवरुद्ध हो जावेगी। श्रद्धा व आस्था का 
वातावरण स्थापित करने से मेरा तात्परय यह कदापि नही है कि तक को विदा 
करके अन्ध-विश्वास का वातावरण स्थापित किया जावे अपितु मेरा मन्ठव्य 
तो यह है कि तक॑ और श्रद्धा का सम्सिश्रण होना अति आवश्यक है। और 
मानव समाज मे इस प्रकार का तक॑ एवं श्रद्धा का सम्सिश्चत वातावरण 
स्थापित होने पर ही मानव समाज के कल्याण की आशा की जा सकती है। 


््‌ 
सच्ची पूजा 
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ससार में जितने महापुरुष हुए है। उन सब ने मानव समाज की उल्नत्ति 
एव कल्याण के लिये अनेक कार्य किये है। इसके अतिरिक्त उन्होने मानवता 
को ऊँचा उठाने और सुसस्कृत बनाने के लिये भी अनेकानेक प्रयत्न किए है । 
वास्तव में मानव समाज को उन महापुरुषो का आभारी होना चाहिये । उन्हें 
महामानव, महात्मा, ईश्वर आई नाम से सम्बोधित करके कृतज्ञता ज्ञापन ही 
किया गया है फिर भी उपकारो को देखते हुए यह अतिस्वल्प है । 


महापुरुषों ने मनुष्य की आत्मा को उच्चस्तर पर लाने के लिये जो मस्‍न्‍्त्र 
दिया उसको “धर्म' शब्द की सज्ञा दी जाती है । यह सिलसिला अनादि अनन्त 
है, अर्थात्‌ मानव को ऊँचा उठाने का प्रयत्न ऐसे काल से चला आ रहा हे 
जिसका आदि नही है, और ऐसे काल तक जारी रहेगा जिसका अन्त नहीं है । 
वास्तव में इसी कारण 'धर्म' भी अनादि अनन्त हे । प्रत्येक प्राण धारी आत्मा 
के साथ धर्म का सम्बन्ध है । 'धर्म आत्मा का रवभाव है 'बत्थ्‌ सहायो धम्मो' । 
जिस प्रकार अग्नि का काम जलाना होता है उसी प्रकार आत्मा का धर्म ऊँचा 
उठाना होता है “धारणात्‌ धर्ममित्याहु धारयतोति धर्म” जो आत्मा को 
घारण करके, उसे ऊंचा उठावे उसे धर्म कहा जाता है। यदि वास्तविकता 
देखी जावे तो सदाचार के उच्चतम नैतिक सिद्धान्तो को धर्म कहा जः सकता 
है और यह भी स्पष्ट है कि सदाचार के नियम निविवाद होते है | विश्व में 
कोई भी अहिसा, सत्य, अपरिग्रह, आदि नियमो का तथ्यत विरोध नही कर 
सकता है अथवा उसे मानव-समाज की अवनति का कारण नहीं मान सकता । 


जैन परम्परा के अनुसार इस अनादि अनन्त विश्व में इसी प्रकार के महा- 
पुरुष अनन्त हो गये है जिन्होंने मानव-समाज को अपने-अपने समय मे धर्म 
का उपदेश दिया । एक उत्सपिणी काल में २४ ती्धंकर होते है, और वह 
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अपने-अपने समय में धर्म का प्रतिपादन करते हैं । इसी कडी मे अन्तिम तीर्थंकर 
वर्धभान महावीर हुए हैं। इन सब ने शाश्वत धर्म का रहस्य मानव समाज को 
बताकर धर्म का उपदेश दिया था अथवा दूसरे शब्दों मे कहा जावे तो अनादि 
अनन्त शाश्वत धर्म की व्याख्या इन महापुरुषों ते अपने-अपने समय में अपने 
जीवनादर्श एवम्‌ अपने प्रवचनों से की थी । 

ससार में यह नियम है, किसी वस्तु का स्वरूप अधिक समय वीतने पर 
विकृत हो जाता है | महापुरुषों द्वारा उपदिष्ट धर्म का स्वरूप भी इस नियम 
का अपवाद नहीं रह सका है और उसमे कालान्तर में विकार उत्पन्न हुए । 
यह कारण है कि पश्चात्‌ के महापुरुषोी ने उनको परिष्कृत करके ससार के 
सन्मुख रखा, इस विक्ृृति को ही रूढि कहा जात है । इसी कारण जनसाधारण 
धर्म की असली भावना को भुलाकर उसके ककाल मात्र को धर्म समझने लगता 
है और धर्म के नाम पर अनेक अनर्थ कर बेठता है । इस शोचनीय परिस्थिति 
को मिटाने के लिये उस विक्रृति के उपरान्त प्रादु भव होने वाले महापुरुष धर्म 
की पुरातन व्याख्या पर पुनरपि प्रचुर प्रकाश डालकर श्रान्ति के अन्धकार को 
दूर करते है, और उही मूलमूत तत्वों को नए साचे मे प्रस्तुत करते हैं। देश, 
काल, भाव, क्षेत्र आदि का यथोचित विचार करके यह महानुभाव अपने मत का 
प्रवर्तन करते हैं, इन सब में मानव हित की भावना विद्यमान होती है | बल्कि 
“नसुरधव कुटुम्बकम्‌ की गौरवमयी कल्पना साकार करते हुए बे प्राणी मात्र 
को कल्याण के हेतु अपने सद्‌-प्रयत्न स्वान्त, सुखाय के रूप मे स्वभाव से सिद्ध 
कर जाते हैं और अमर कीति छोड जाते है । 

इस कारण सहज है कि मानव उन महापुरुषों का कृतज्ञ हों और उनकी 
पूजा करें। पूजा शब्द का अर्थ आदर होता है, वास्तव में यही माना 
जाना भी चाहिये, किन्तु समय के प्रभाव तथा भ्रमो के दयनीय प्रसार से 'पूजा, 
शब्द का अर्थ अत्यन्त सकुचित कर दिया गया है । यहाँ तक कि कही-कही तो 
वास्तविकता से कही दूर जा गिरा है। सम्प्रति 'पूजा' शब्द से तात्पर्य यही माना 
जाता है कि किसी मन्दिर मे प्रतिष्ठित महापुरुष की मूर्ति के सम्मुख विविध 
प्रकार के द्रव्य भेट किये जावें, उसको बहुमूल्य वस्त्र, आभूषण आदि से अलकृत 
किया जावे । वास्तव में यह पूजा की विडम्बना है। 

हम यहा इस विब्ाद मे नहीं पडना चाहते है कि किसी महापुरुष का 
स्मरण करने के लिये किसी मूति की आवश्यकता है या नहीं । जैसे किसी 
अल्प-आयु बालक को कक्षर ज्ञान द्वारा वस्तु बोध कराना सरल नहीं है यदि 
उस बालक को चित्र से उस वस्तु का बोध कराया जाये तो वह सरल होता 
है । इस तक के आधार पर महापुरुषों के स्मरण करने के लिये उनके अथवचां 
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उनके नाम पर निर्मित शास्त्र-ग्रन्थ आदि को सहायक मानते हुए भी उनकी मूर्ति 
को अधिक सहायक माना जा सकता है | यहा इस विवाद में पड़ना इृष्ठ नही है 
कि इस प्रकार का आलम्बन मनुष्य की प्रारभिक अवस्था मे ही उपयोगी है 
अथवा आजीवन । 

मनष्य जब ज्ञान की दृष्टि से कुछ ऊँचा उठ जाय तब उसको शास्त्र तथा 
ग्रस्थो तगा अवलम्बन ही अधिक उपयोगी होता है । अल्पायु बालक ही प्रारम्मिक 
अवस्था से वस्तु का बोध चित्र द्वार। प्राप्त करता है, अधिक समक्षदार होने पर 
पुस्तक द्वारा उसका ज्ञान प्राप्त करता है। अपने उक्त विचारों के बावजूद यह 
मानने में लेखक को कोई आपत्ति नही है कि इस अवलम्बन को यदि कोई मनुष्य 
आजीवन आवश्यकता मानता है तो अवश्य माने, किन्तु महत्वपूर्ण प्रश्न यह है 
कि हम महापुरुषों की 'पूजा' किस प्रकार करें तथा क्‍या यह पूजा की विडम्बना 
नही है कि एक तो जहाँ हम किसी श्रद्ध य महापुरुष की बड़े समारम्भ और 
सजधज के साथ (षोड्शोपचार जैसी) अचेना प्रदर्शित करें वही दूसरी ओर 
उन्ही महामनुज द्वारा उपदिष्ट सिद्धान्तो व उपदेशो की सदैव ह॒त्या करते है ? 
ऐसे महापुरुष जिन्होंने अपने जीवन-काल मे पूर्णरूपेण अपरिग्रहवाद को अपनाया 
रादी गर्मी व वर्षा ऋतु मे भी विपरीत जलवायु के प्रभाव से अपने शरीर को 
बचाने के लिये भी वस्त्रो का उपयोग कभी नहीं किया,यही नही, बल्कि दीक्षित 
होने के समय इन्द्र ने जो दैवदृष्य वस्त्र कन्धे पर डाल दिया था उसकी भी 
कोई चिन्ता नही की और निलिप्त भाव से यत्र-तत्र विहार करते रहे । उन्ही 
की मूर्ति को पूजा के नाम पर लोगो ने रेशमी वस्त्र पहिना डाले । जिन श्रद्ध थो 
ने आजीवन स्वर्ण-रजत आदि का स्पर्श तक नही किया, उन्ही की मूर्तियों को 
आभूषण पहिनाने में भक्त नामधारियो ने अपने कतंव्य की पूर्ति मान ली । 

ऐसा प्रतीत होता है कि--मानों अनुयायीजन अज्ञानवश उन महापुरुषों 
की अतृप्त इच्छाओ को पूरा कर रहे हो । यद्यपि वस्तुतः उन आप्त महानु- 
भावों की तो कोई इच्छा ही नही होती और न वह इच्छाओ के गुलाम होते 
है, तो उनकी तृप्ति-अतृप्ति का प्रश्न ही उत्पन्न नही होता, तथापि उन्हे कोई 
सात्विक अभिलाषा रहती है तो वह किसी ऐहिक नश्वर पदार्थ के लिएन 
रहकर उदात्त देवी भावना से अनुप्राणित रहती है | उदाहरणस्वरूप - 

सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे संतु निरामयाः | 
सर्वे भ्रद्राणि पश्यन्तु सा कश्चित दुःखसाप्नुयात्‌ । 

क्या ही अच्छा होता कि उनके पूजक उनकी इस आदशे इच्छा को 
अतृप्त मान कर उसकी समुचित पृ में प्रयत्तशील होते ” तथा कथित 
पूजकों ने उनकी पविन्न भावनाओं को भुलाकर महापुरुषों के नाम पर ही 
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उनके द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्तों की और अपनी इच्छाओं के अनुरूप उन 
आदरणीय महापुरुषो के उपदेशों को तोडा-मरोडा, यह अत्यन्त ही कंटू एव 
कष्टकर तथ्य है। 
आज मानव समाज के सम्मुख महत्वपूर्ण श्रश्न यह भी है कि मनुष्य उन 
आदशे दिव्य पुरुषों के सिद्धान्तो की स्पष्ट अवहेलना करके उनकी उक्तरूपेण 
पूजा करे अथवा उनके उपदेशामृत से अपने जीवन को सिचित करके उसका 
यथोचित आदर अर्थात्‌ वास्तविक पूजा करे । विवेकपूर्ण दृष्टि से देखने पर 
यही अधिक आवश्यक प्रतोत होता है। दूसरी बात ही अधिक श्रेयस्कर है 
और यही सच्ची पूजा कही जायेगी । अंग्रेजी के विद्वान कवि लागफेलो ने 
कहा था । 
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जैन मान्यता के अनुसार मनुष्य ईश्वरत्व प्राप्त कर सकता है। साधारणत 
भी मनुष्य धामिक सिद्धान्तों का पालन करके अपनी आत्मा को उन्नत तो कर 
सकता है। आत्मा निमंल, निष्पाप होते ही परमात्मत्व प्राप्त करती है । इसी 
को वैष्णव परम्परा मे “नर से नारायण” होना कहा जाता है महापुरुषों का 
यह उपदेश था कि उनके द्वारा उपदिष्ट सिद्धान्तों का पालन करके मनुष्य 
अपनी आत्मा को उन्नत करे | और जब उन्नत करते-करते आत्मा पूर्णरूपेण 
निरविकार बना ले तो उसे परमात्मपद की प्राप्ति हो जावे | दूसरे शब्दों मे 
कहा जाबे तो महापुरुषो का उपदेश मूलतः यही था--मनुष्य स्वयम्‌ महत्ता को 
धारण करे, किन्तु ऐसा करना तभी सभव है कि मानव समाज ऊपर लिखे 
अनुसार पूजित महापुरुषों के जीवन के अनुरूप अपना जीवन बनाने का प्रयत्न 
करे और उनकी सच्ची पूजा करे किन्तु आज पूजने वालो द्वारा पावन पुरुषों के 
सिद्धान्तो की आत्मा की हत्या की जा रही है। आडम्बर बहुत है १२न्तु उनके 
सिद्धान्तो की भव्य भावना और सजीवनात्मकता स्वथा लुप्त हो चुकी है। 
उनकी अन्तरात्मा मृतप्राय हो रही। पूजक वर्ग मानो उच्च आदर्शों के शरीर मात्र 
को झकझोर रहा है। इतना ही नहीं उस निष्प्राण से अस्थिरपिजर को (जो 
सिद्धान्तो के सजीव शरीर का भग्नावशेष मात्र रहने दिया गया है) भांति-भाँति 
की सज्जा-सामग्रियो से विभूषित करने मे ही इतिश्री एवं पूजा की परिसमाप्ति 
समझी जा रही है, यह दयनीय दशा है । 
महापुरुषों के वाक्यो का अर्थ निकालने के लिए वास्तव में उस भावना 
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को सामने रखने की आवश्यकता थी जिसको लक्ष्य में रखकर उन्होने अपने 
सुधोपम सन्देश का उदघोष किया। प्रत्येक कमंयोगी, जिन्‍्होने इसी प्रकार 
का श्रेयस्कर व्यहार किया है भगवान राम तथा कृष्ण क्रमश तीर्चकर श्री 
मुस्सुक्रत तथा श्री नेमीनाथ के समय में हुए हैं। इन दोनों महापुरुषों का 
जीवनचरित्र जैन शास्त्र तथा ग्रन्थो मे वणित है। भगवान राम तथा कृष्ण 
की पूजा भी इस प्रकार की जा रही है। उत्तके द्वारा प्रचारित सिद्धान्त तथा 
उनके द्वारा स्थापित उदाहरणो की ओर हम कतई ध्यान नही देते । राम भक्त 
होने का दावा करने वाले मनुष्य राम का नाम लेते है किन्तु कार्य रावण जैसा 
करते हैं और दुर्भाग्य से, यह कि इसके उपरान्त भी वे अपनी रामभक्ति 
के पाखण्ड पर लज्जित होने के स्थान पर गौरव का अनुभव करने मे सकोच 
नहीं करते। भगवान राम ने अपने जीवन मे एक-पत्नीम्रत, पिता-भक्ति, 
अ्रातृभाव आदि उच्च सिद्धास्तों का सक्रिय प्रतिपादन किया तथा ससार के 
सम्मुख ज्वलन्त उदाहरण प्रस्तुत किया, जिसके कारण उन्हे मर्यादा पुरुषोत्तम 
माना गया। इसी प्रकार श्रीकृष्ण ने अपने जीवत में अन्याय का प्रतिकार 
करके न्याय का राज्य रधापित करने मे अनवरत परिश्रम किया, किन्तु आज 
उनक पूजकों की स्थिति बडी विषम है । 

न्याय का पक्ष लेने के वजाय सबल का पक्ष लेता ही अच्छा समझा जाता 
हैं चाहे उसका पक्ष कितना ही अन्यायपूर्ण क्यो नहो । भगवान श्रीकृष्ण ने गीता में 
स्पष्ट बताया है कि अनीति का प्रतिरोध करने में यदि मनुष्य को अपने स्वजन 
“परिजन का विरोध भी करना पडे तो चिन्ता नही, अपितु वह अनिवाय रूपेण 
वाछनीय तथा इष्ट है क्योंकि ससार में शान्ति स्थापित करने और बनाए 
रखने के लिये न्याय की विजय होना और चिरस्थायी रहना आवश्यक है। 

ससार में आज सबल का प्रएन प्रबल है । सबल निर्बल को दबाने की टोह 
में है । यह बात केवल मनुष्य की ही नही बल्कि राष्ट्रों की भी यही स्थिति है, 
क्योंकि वहू भी तो मानवगण का ही तो वर्गीकृत समूह है । सबल राष्ट्र न्‍्याय- 
अन्याय की परवाह किये बिना निर्बल को दबोचने की घात मे है । अन्तराष्ट्रीय 
रगमंच पर यह नाटक सबल राष्ट्र खेल रहे है। आज इसके विरुद्ध जनमत जाग्रत 
होने की आवश्यकता है और वह तभी सम्भव है जबकि मानव-समाज सच्चे अरथों 
में पूजा के महत्व को समझे, महापुरुषों के द्वारा उपदिष्ट सिद्धान्तो का आदर 
करे और इस प्रकार उनकी सच्ची पूजा अपने व्यवहार से करे । यदि मानव ने 
महापुरुषो की ऐसी सच्ची पूजा प्रारम्भ की तो निश्चय रूप से एक दिन ऐसा 
आवेगा कि विश्व स्वर्ग बन जायेगा और मानव मे देवत्व आबेगा और वह एक 
दिन वास्तव मे स्वर्णिम होगा ! ७ 
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भारतवप धामिक वृत्तिवाला देश है, तथापि जनसाधारण में धर्म तथा 
सम्प्रदाय का भेद स्पष्ट नदी है। यही नहीं अपितु जनसाधारण सम्प्रदाय को 
ही धर्म मानता रहता है । देश के विद्वदृवर्ग मे धर्मं तथा सम्प्रदाय का भेद स्पष्ट 
हो सकता था किन्तु अनाग्रही विचारणा के अभाव के कारण यह वर्ग भी स्पष्ट 
नहीं कर पाता। वास्तव में धर्मं तथा सम्प्रदाय में महान अन्तर है। धर्म 
उदार तथा विशाल हृष्टिकोण अपनाता है जबकि सम्प्रदाय अथवा पथ सकुचित 
हृष्टिकोण । सम्प्रदायवादी या पथवादी मनुष्य केवल उस सम्प्रदाय अथवा पथ 
के अनुगायी को ही स्व तथा मोक्ष में प्रवेश का अधिकारी मानता हू जब कि 
धामिक मनोधृत्ति के निकट प्रत्येक सज्जन, माधुमना व्यक्ति के लिये स्वर्ग तथा 
मोक्ष का द्वार खुला है। भारतीय स्वतन्त्रता के पश्चात्‌ जब सघ शासन ने 
धर्मनिरपेक्ष नीति' की घोषणा की तब से यह ॒ प्रश्न राजनीतिक क्षेत्र मे भी 
बहुर्चाचित रहा है । धर्म निरपेक्ष नीति की व्याख्या इस गलत तरीके पर हुई है 
है कि जनसाधारण में यह अन्त धारणा गहराई से बैठ गई ह कि भारतीय 
शासन अधार्सिक र.ज्य है अथवा उसका धर्मया धार्मिक सिद्धास्तों से कोई 
सम्बन्ध नही है । जहाँ तक मै समझता हूँ, यह तात्पय नही था । धर्म॑निरपेक्ष 
नीति का उद्दं श्य केवल यह था कि शासन किसी सम्प्रदाय विशेष को प्रश्नय 
नही देगा । न उसका प्रचार करेगा । वास्तविक रूप से नीति का नाम यदि 
सम्प्रदाय निरपेक्ष नीति' रखा जाता तो अधिक उपयुक्त रहता। विश्व मे 
सम्प्रदायो क्रे नाम पर जो रक्तपात पूवंकाल मे हुआ हू वह इस नीति के निर्माता 
गण की हृष्टि में था । किसी सम्प्रदाय विशेष को प्रश्नय देने का अर्थ यह होता 
है कि शासन यक्त सम्प्रदाय विशेष का हामी है। इस कारण इस नीति को 
अपनाना उचित था । जैसा ऊपर निर्देश किया गया है, धर्म तथा सम्प्रदाय में 
आकाश-पाताल का अन्तर है। भारतीय शासन का धार्मिक सिद्धान्तो से कोई 
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विरोध नहीं हो सकता । आखिर धर्म क्या है ? मेरे मत में जिन सिद्धान्तों से 
मनुष्य का जीवन उदार, उन्नत सामाजिक जीवन बन सके, नैतिकता के उन 
उच्चतम नियमों का नाम धर्म” है। किन्तु धर्मनिरपेक्ष नीति के कारण उत्पन्न 
आन्त धारणा ने केवल २० वर्ष के अल्पकाल मे ही भारतीय जनजीवन मे नैति- 
कृता,सदाचार का जो अवमृल्य न किया है वह्‌ विचारक वर्गके लिये अत्यत विचार- 
णीय प्रण्न है । भारतीय जनजीवन मे आध्यात्मिकता के स्थान पर भोतिकताबादी 
विचारों का प्रभाव स्पष्ट है। गत आम चुनाव के पूर्व तथा पश्चात्‌ दो वर्ण मे 
जो घटनाएँ देश मे, लोकसभा एवं विधानसभाओ में घटी उनको हृष्टिगत रखते 
हुए यह सोचने को विवश होना पडता है किक्‍या भारतीयों में सार्वजनिक प्रश्नों 
और समस्याओं को हल कराने का यही एक तरीका शेष रह गया है हमारे पास ? 
जन-जीवन मे चाहे व्यक्तिगत प्रश्न हो, चाहे सावंजनिक प्रश्न हो, सहनशीलता 
की कमी, सारत्विकता की कमी होती जा रही है। इस पृष्ठभूमि मे यह 
आवश्यक है कि हम सम्प्रदाय तथा धर्म का भेद स्पष्ट समझें तथा यह भी 
निश्चय करें कि जैन धर्म एक सम्प्रदाय अथवा धर्म है? 
विशाल जैन साहित्य के महत्वपूर्ण तथा प्राचीनतम ग्रन्थ आचाराग सूत्र में 
भगवान महावीर ने यह उद्घोषणा की है कि : 
से बेसि-जे अईया, जे य पडुप्पण्णा, जेय आगमिस्सा अरिहंता 
भगवतो ते सब्बे एक्साइक्ख॑ति, एवं भासति, एवं पण्णविति, एवं पर्ूणवति- 
सब्वे पाणा, सब्वे भूया, सव्वे जीबा, सब्बे सत्ता न हतव्वा, न अज्जावेयब्या, 
न परिधेतव्वा, तन परियोवेयव्या न उहू वेयव्बा, । एस धम्मे सुद्ध निइए 
सासए, समिच्च लोय खेयन्नेहि परबेइयं तंजहा-उद्िठएसु वा अजु- 
ट्ठएसू वा, उवदिठएसु वा, अणुवद्ठिएसु वा, उवरयदडेसु वा, अणुबर- 
यबडेसु वा, सोवहिएसु वा, अणेहिएसु वा, सजोगरएसु व। असजोगएसु वा, 
चेय, तहा चेय अस्सिं चेय पबुच्चई । 
अर्थात्‌ भूतकालीन, वर्तमान कालीन तथा भावी तीथंकर यही प्रतिपादित 
करते है कि सभी प्राणी, सभी भूत, सभी जीव, सभी सत्व को दण्डादि से नहीं 
मारना चाहिये, उन पर आज्ञा नही चलाना चाहिए उनको दास की भाँति 
अपने अधिकार में नहीं रखना चाहिये, उन्हे शारीरिक, मानसिक सताप नही 
देना चाहिये और उन्हे प्राणो से रहित नहीं करना चाहिये । यही धर्म शुद्ध है, 
नित्य है, शाश्वत हे । ससार के दु खो को जानकर जगत-हितकारी भगवान ने 
सयम में तत्पर अथवा अतत्पर, उपस्थित, अनुपस्थित, मुनि, गुृहस्थ, रागी, 
त्यागी, योगी, भोगी को समान भाव से यह उपदेश दिया है, यह सत्य है, 
तथारूप है ओर ऐसा धर्म जिनप्रवचन मे कहा गया है। 
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इस प्रकार से प्राणी मात्र को अभयदाता, आश्रयदाता धर्म किसी भी 
दृष्टिकोण से सम्प्रदाय नही हो सकता । वह धर्म शब्द में निहित उच्च तथा 
महान्‌ विचारों से समन्वित होने के कारण “धर्म' है। यह सर्वविदित है कि 
धर्म ' शब्द अनेकार्थी है। विभिन्न संदर्भों मे विभिन्न अर्थ का द्योतक है । यहाँ 
ज़िस अर्थ का सदर्भ है यह कतंव्य अथवा आचार सहिता का द्योतक है। एक 
प्राचीन आचार्य ने जैन धर्म की व्याख्या निम्न श्लोक मे अत्यन्त सक्षिप्त किन्तु 
महत्वपूर्ण की है । 
स्पाह्ादों बतंते यस्मिन, पक्षपातों न जिश्ते । 
नास्त्यन्यपीडन किखित्‌ जेनघर्म:ः स उच्यते 0 


|, 
भारतोय दर्शनों मे वेराग्य का स्थान 
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भारतोय दर्णन का लक्ष्य मनुष्य को आधिभौतिकता से हटाकर आध्या- 
त्मिकता की ओर ले जाकर मोक्ष प्राप्ति का रहा है। भारतीय प्राचीन 
साहित्य विशेष कर जैन साहित्य का कथाभाग का मुख्य ज्द्द्श्य मनुष्य की 
आध्यात्मिक जीवन की प्रेरणा देता है । आध्यात्मिक जीवन का प्रारम्भ स्व- 
पर के विवेक में होता है। जब मनुष्य स्व तथा पर में आत्मा तथा शरीर मे 
चेतन तथा जड़ में मेद अनुभव कर लेता है, तब उसके जीवन का क्रम उस 
प्रकार हो जाता है कि जिसमे उम्को स्व के प्रति राग तथा पर के प्रति द्वप 
नही रहता वास्तव में देखा जावे तो यही वंराग्य है। मनुष्य का हृदय जब 
बीतरागत्व पा विचारों से ओतप्रोत हो जाता है तो उसको समग्र ससार, प्राणी- 
मात्र के प्रति कोर्ड राग देष नही रह पाता । उसी को दीतराग अथवा! जिन 
बहा जातः 4 । विस्तु यह मनुष्य की सर्वाचछ अवस्था हे । मनुष्य का हुदप 
इतना शुद्ध तथा परिष्कृत हो जावे कि उसमे राग तथा द्वेप का अश मात्र भी 
न रहे । तब ही वह 'वीतराग' अथवा 'जिन' कहलाता है । यही आत्मा की 
परमात्मन्व दशा टे जैसा कि एक जैनाचार्य ने कहा कि 

भवबीजाकुरजनना, रागण्या क्षयमुपागता यस्य । 
ब्रह्मा वा विष्णुर्वा, हरो जिनो वा नमस्तस्में ॥। 

उत्ता आचाय न भव भ्रमण के मूल राग द्वंप को बताकर यह प्रतिपादित 
किया है उसका नाश जिसने कर लिया हो उसको नमस्कार करता हूं । चाहे 
वह महान आत्मा ब्रह्मा हो, विष्णु हो, हर हो, चाहे जिन हो । प्रश्न यह है 
कि वैराग्य का आविर्भाव क्रिस प्रकार हो ? मनुष्य के शरीर 'मन' इतना 
शक्तिशाली होता है कि उसको इच्छाओं पर काबू पाना बहुत मुश्किल कार्य 
है। मनुष्य शरीर मे जिन पाँच इन्द्रियों की विद्यमानता है, उन सब का 
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विषम सीमित है । भ्रत्येक इन्द्रिय का विषय नियत है । किन्तु छठा “मन” 
इतना बिशाल होता है कि वह प्रत्येक विषय को ग्रहण कर सकता है। इस 
लिए उसे “स्चनग्राही भी कहा जाता है। 'मन' का जब तक नियत्रण न हो 
तब तक “वबैराग्य ' असम्भव है । 'मन' की चचल वृत्ति पर श्री कृष्ण ने अजु न 
को सबोधन करते हुए श्रीमत्‌ भगवद्गीता मे कहा है कि--- 
असशय हि महाबाहो, मनो दु निग्रह: चलम्‌ । 
जअभ्यासेण '्॒ कौन्तेय, वेराग्येण व गहछ्मते ।॥। 

तात्पयं यह है कि 'मन' की चचल तृत्ति पर काबू पाना है उसको निय- 
त्रित करना है तो अभ्यास डालिये तो निश्चित ही वैराग्य का भाविर्भाव होगा 
और उस पर नियत्रण हो जावेगा । 

भारतीय दर्शनों से सम्बन्धित साहित्य के अनुशीलन से यह स्पष्ट है कि 
उन्होंने इस प्रकार के वैराग्य पूर्ण जीवन व्यतीत करने के लिये 'सन्यासी' सस्था 
की व्यवस्था की । जैन धर तो श्रमण सस्क्ृति का महत्वपूर्ण अम माना जाता 
है । ब्राह्मण सस्कृति मे भी एक विशेष समय पर सन्यास जीवन की आवश्यकता 
स्वीकार करके उसका विधान किया गया । सन्‍्यासी जीवन के नियम बनाए 
गए । यह दूसरी बात है कि सनन्‍्यासी सस्था में काल क्षेप के कारण कुछ 
खराबिया आ गई वह अपने मूल उह्ं श्य से कुछ सीमा तक पथ भ्रष्ट हो गई । 
यह प्रसन्नता की बात है कि श्रमणसस्कृति के जैन साधु समुदाय आज भी 
बहुत सीमा तक मूल उद्देश्य की पूर्ति करने बाला जीवन व्यतीत करता है 
हालाकि कालक्षेप के कारण उसमें भी बहुत सी खराबिया आ गई किन्तु मूल 
गुणों की विराधना बहुत कम है और यदि ऐसी घटना प्रगट हो जाती है तो 
श्रावक समुदाय उसे बरदास्त नहीं करता है। जैन समाज से सम्बन्धित 
सम्प्रदाय, परम्पराओं मे अधिकतर दीक्षित होने के पूर्व अभ्यास के रूप में 
'साधु जीवन' की मर्यादा सहित जीवन व्यतीत कराया जाता है। यही कारण 
है जब आज बुद्धिवादी वर्ग के निकट साधुओं की उपयोगिता विवादास्पद है 
वहा आज भी जैन श्रमण बहुत सीमा तक आदर का पात्र हे । यह एक तथ्य 
है कि ब्राह्मण सस्कृति तथा श्रमण सस्कृति मे वैराग्य पूर्ण जीवन के लिए यह 
आवश्यक शतं नही है कि वह परम्परागत सन्यासी अथवा श्रमण दीक्षा ग्रहण 
करे | दोनो सस्क्ृति मे इस प्रकार के कई उदाहरण भरे पड़े है कि जिनमे 
गृहस्थावस्था मे भी कई महान्‌ आत्माओ ने जल में कमलवतू जीवन ब्यतीत 
करके कर्मो से निजंरा प्राप्त कर ली । जैसा '"कि ऊपर उल्लेख किया गया है 
कि वैराग्य के लिए आत्मा शरीर चेतन जड का भेद अनुभव होना तथा राग 
द्वेष पुरित भावना छा नाश होना आवश्यक है । मनुष्य के लिये यह आवश्यक है 
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कि वह 'स्व' से भिन्न चाहे वह 'पर' हो, शरीर हो,जड हो उसे 'विराभी' रखे । 
पुद्सल के प्रति ममत्व भाव का नाश वेराग्य का मूल है। राजा जनक का 
उदाहरण स्पष्ट सकेत करता है कि राज धर्म निर्वाह करते हुए भी आध्यात्मिक 
जीवन व्यतीत करते थे । इसी प्रकार के कई उदाहरण श्रमण संस्कृत्ति में भी 
विद्यमान है । 
यह एक सर्वेविदित तथ्य है कि मनुष्य का जीवन तथा रूप नश्वर है 

किसी समय भी उसका नाश सम्भव है, विद्युत जेसा चचल है इसीलिये जैन- 
साहित्य के एक महत्वपूर्ण ग्रन्थ “उत्तराध्ययन सूत्र' के १८ में अध्याय मे एक 
मुनि द्वारा कम्पिलपुर के राजा सजय को उद्बोधन करने का जिक्र निम्न शब्दो 
परे किया गया है 

जोविय चेब रूव च विज्जुसपात अंचलम्‌ । 

जत्थ त मुज्मसी राय, पेच्चत्यथ नावबुज्ञ्षसि ॥ 


हे राजन्‌ ! मनुष्य जीवन तथा रूप विद्यूत के समान चंचल है | इस पर 
भी तुम इसो में मुग्ध हो” परलोक को क्यो नही सिधारते ? बात वास्तव में यह 
है कि इस विशाल विश्व मं जीवन दुख तथा सुख रूप है । बैराग्यशील मनुष्य 
जिसे स्व-पर का विवेक जाग्रत हो गया है, वह दुख को भी सुख बना सकता 
है । उसको पीडा का अनुभव होने नहीं देता । कम की गति समझकर सहन- 
शीलता से बरदास्त कर लेता है जबकि ससार को ही सब कुछ समझने वाला 
पर-पदार्थ में जीवन का सर्वस्व समझने वाला ऐसी विषम-स्थिति मे दुख अनुभव 
करके अधिक दुखी होता है। सत्य यह है कि ससार मे प्रत्येक बात मे भय ही 
भय है। 'वेराग्य ही अभयदाता है जैसाकि भतृ हरि शतक के वैराग्य शतक 
में उल्लेख किया गया है। 
भोगे रोगं भय, कुले च्युतिभयं, वित्त नुपालाइभय । 
मोने देन्यभयं, बले रिपुश्रयं, रूपे जराया भयस्‌ ॥ 
शास्त्र वादभय गुण खल भयम्‌, काये कृतान्तादभयम्‌ । 
सर्व वस्तु भयान्वितं भृवि नुणां वेराग्यमेब्यभयम्‌ ॥ 


है 
प्रार्थना और साम्ाथिक 
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हमारे देश में ही नहों, अपितु विश्व मे अनादिकाल से प्रार्थना का महत्व रहा 
है । भारतवर्ष की हृष्टि से विचार करें तो हम वेद काल मे वैदिक ऋषियों को 
मत्रो के माध्यम से प्रार्थना करते हुए पाते है । यही स्थिति उपनिषद्‌ काल तथा 
श्रमण संस्कृति काल में रही । ऐसा कोई ग्रुग नही कि जिसमे मानव जाति ने 
प्रार्थना को महत्व न दिया हो । साधारणतया-प्रार्थना शब्द से ईश्वर के प्रति- 
उनके स्तुति गान का तात्पय लिया जाता है। भारतीय आस्तिक दर्शन मानव 
जाति को प्रार्थना द्वारा ईश्वर के ही स्तुति गान करने का निर्देश दिया । उनके 
मत में भगवान, भगवान रहा और भक्त सदेव भक्त | जैन दर्शन ने उक्त विचार 
धारा को अमान्य करके मानव जाति की आशा का सकेत्त दिया, तथा यह 
बताया कि ईश्वरत्व पर किसी जाति, कुल अथवा व्यक्ति विशेष का एकाधि- 
कार नहीं है। किन्तु आत्मा का विकास होते-होते वह महात्मा हो जाते हैं । 
जब उस महात्मा के पाप, पुण्य क्षय हो जाते है उनमे राग द्वेष नही रहता 
तब इस ससार में आवागमन का प्रश्न समाप्त हो जाता है, वह परमात्मा हो 
जाता है। केवल मानव जाति ही नही समस्त प्राणघधारी का यही चरम लक्ष्य 
है । जैन दर्शन ने बताया कि हमारी प्रार्थना परमात्मा से अपने, किसी अभाव 
की पूत्ति के लिये नही होगी और न स्व प्राप्ति के लिये होगी। हम तो पर- 
मात्मा का गुण गान करेगे ताकि शन शर्म उस मार्ग पर चल कर मुक्तात्मा 
परमात्मा बन जावे । यदि हम वेदकालीन प्रार्थना के स्वरूप पर ध्यान दें तो 
हमे ज्ञात होगा कि उस काल में भी वैदिक ऋषि अधिकतर अपने अभाव की 
पूछति के लिये प्रार्थना करते थे । बात बास्तव मे यह थी कि उस समय मानव 
जाति को प्रकृति से सघर्ष करता पडता थाउसे प्रकृति के रहस्यो का पता'न था। 
उपनिषद्काल मे तत्कालीन ऋषियों को स्वर्ग का विचार उत्पन्न हुआ उन्होंने 
स्वगं प्राप्ति के लिये प्रार्थना की, श्रमण सस्क्ृति के काल में तीर्थंकरों ने मानव 
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जाति का अन्तिम लक्ष्य मुक्ति प्ररूपित किया ओर यह भी बताया कि मुक्ति 
(सोक्ष) किसी से शिक्षा याचना करने पर प्राप्त नही हो सकती अपितु मनुष्य 
को अपने पराक्रम से अपने शुभ अशुभ कर्मों का नाश करने ने लिये युद्ध घोष 
करना पडेग। तब आत्मा कर्म रहित विशुद्ध हो जावेगी जो कि आत्मा का मूल 
स्वरूप है । यह सच है फि इसप्रकार का मार्ग ग्रहण करने के लिये पूर्व के उदा- 
हरण के रूप मे आदर्श निर्माण करना पडेगा । इस लक्ष्य को रखकर जैन दर्शन 
में भी प्रा्थनाओं का महत्व बताया गया | जैन धर्म की समस्त परम्पराओ में 
णमुवकारमन्च का अत्यधिक महत्व है । उसमे पाच पदों मे अरहत, सिद्ध, आचाये 
उपाध्याय तथा लोक क॑ सब साधुओं को नमस्कार किया गया है । इन पाच पदो में 
प्रथम अरहत भगवान के चार घनघाती कर्म क्षय हो चुके है। सिद्ध भगवन्त के 
आठो कर्म क्षय हो चुके है वह मुक्तात्मा है। सिद्ध अनन्त हो चुके है अनन्त 
होगे । जन दर्शन में अनन्त शब्द पारिभाषिक शब्द है जिसका तात्पर्य अत रहित 
ह&॥0॥९५७ है । मुझे अपने प्रारश्भिक जीवन के दिनों में, जब जैन साहित्य का बदा- 
कदा अवलोकन करता तो अनन्त शब्द गणित के सर्वे मान्य सिद्धान्तों के सर्वथा 
प्रतिकूल लगता । में अल्प बुद्धि से सोचता था फ्रि गणित के सिद्धान्त के अनुसार 
२ में से १ ऋण करने पर १ ही रहेगा २ नही रह सकते । इसी प्रकार अनन्त 
जीव राशि मे से अनन्त जीवो को मुक्ति प्राप्त होने पर अनन्त कोष कैसे रह 
जावेगे, जब मेने उपनिपद के निम्न शलोक को-- 
ऊं पूर्णमदः पृर्णमिद, पूर्णात पुर्णमुकृच्यते । 
पूर्णस्य पुर्णमादाय, पूर्णमेवाघशिष्यते ॥॥ 

पढा ता मुझे बडा समाधान हुआ । 

जैन दान में सिद्ध भगवन्त का अनन्त शक्तिमान माना जाता है वास्तव से 
आएमा अपने मूतावरूप मे आ गया, शुद्ध, बुद्ध, चिदानन्द हा गया तो उस अनन्त 
शक्तिमान कहना उचित ही है। इस प्रकार जैन दर्शन मे प्रार्थना का उहू श्य 
अभाव पूर्ति, स्वर्ग प्राप्ति की याचना के लिये नहीं है और न ईश्वर, परमात्मा, 
परमेश्वर वा गुणगान केवल स्तुति मात्र के लियेहै अपितु उसका उद्दं श्य यह है 
कि हम उस आदणं के अनुरूप स्वयं अपनी आत्मा को शुद्ध, बुद्ध बना सकें । 
एक जैनाच'य ने अग्हन्तन भगवान को लक्ष्य करके स्पष्ट शब्दों मे कहा था 
कि 

देवागमन भोयानचासराविविभूतय: । 
सायाविष्यपि हृश्यन्ते, नातस्त्वमसि को महान्‌ ॥ 

वास्तव में जैन धर्मानुयायी परमात्मा की प्रार्थता करता है तो उसका 

उहं श्य नर से तारायण' बनने का रहता है, उसके भगवान की गुलामी भी 
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पसन्द नही है कि वह सदैव भक्त ही बना रहे और प्रार्थेल करता रहे । वह 
अपने आदर्श को जीवन भे ढाल कर अपने मूलस्वरूय-शुद्ध, बुद्ध, चिदानन्द रूप, 
बनना चाहता है और इसी उ्दं श्य को लेकर प्रार्थनन करता है । 


यदि हम जैनधर्मानुसार, मानव जाति के आदश्श पर विचार करें तो इसी 
परिणाम पर पहुँचेगे कि बे सब समता” को जीवन में उतार कर, समहृष्टि प्राप्त 
करने से ही उस स्थिति को पहुँचे थे । यदि मानव जाति-समता प्राप्त करले तो 
उसे निश्चित रूप से समहृष्टि प्राप्त होगी । मनुष्य को जब तक समहृष्टि प्राप्त 
न हो, उसकी दृष्टि सम्यक्‌ न हो वह किसी समस्या पर चिवेकपूर्ण सत्यासत्य 
का निर्णय नहीं कर सकता । जैन दर्शन के अनुसार मोक्ष प्राप्ति के तीन उपाय 
में सर्वप्रथम सम्यकज्ञान आवश्यक है। भगवान उमास्वाति ने कहा हैं कि.-- 
सम्यक्ज्ञान-दर्शन-चा रित्राणि मोक्षमार्ग । 


किन्तु सम्यकज्ञान, दर्शन तब तक प्राप्त नही हो सकता जब तक कि सम्य- 
क्दृष्टि न हो । नीर, क्षीर, विवेक बुद्धि मनुष्य को सम्यक्हृष्टि प्रदान करती 
है । वस्तु का यथातथ्य मूल्याकन तब तक नहीं हो सकता, नीर, क्षीर, विवेक- 
बुद्धि तब तक नहीं हो सकती जब तक आत्मा मे समता का विचार हढ नही 
होता, जब तक कि उसके विचारों में किसी के प्रति राग, पक्षपात, हे षे, घ॒णा 
कायम रहेगी । आत्मा के इन सर्व ढ्ुगु णो से दूर रहने का अभ्यास-सामायिक 
ब्रत है। सामायिक ब्रत श्रावक के १२ ब्रतो मे € वा शिक्षा परत है। मनुष्य ४८ 
मिनट के काल मे समस्त जीव, अजीव, पदार्थों पर समता भाव लाने का प्रयत्न 
करता है । श्रमण वर्ग का जीवन तो पूर्णरूपेण समतामय होना चाहिये। यह 
एक तथ्य है कि श्रमण वर्ग, दीक्षित होने के समय जिस प्रतिज्ञा को जीवन भर 
के लिये ग्रहण करता है बह सामायिक ब्रत ही है। इसी से सामायिक ब्रत का 
महत्व प्रगट होता है कि जैन धरम का सार समता-सय भावना भे विद्यमान है । 
मानव सामायिक ब्रत जितना शुद्ध रीति से पालन करेगा उसकी आत्मा उतनी 
ही अधिक शुद्धता के निकट पहुँचेगी । किन्तु आज समाज भे सामायिक ब्रत भी 
रूढ़ि का पालन बनता जा रहा है यह एक निश्चित तथ्य है। कि धर्म का आध्य- 
न्तर स्वरूप सामायिक ब्रत का शुद्ध रीति से पालन है। मनको अभ्यास के 
द्वारा ही अनुचित विचारो से रोक कर वैराग्य की ओर ले जाया जा सकता है। 
मानव के भीतर का मन, उसके अध्यवसाय की गति इतनी तीकब्र होती है 
कि उसको किसी को आज्ञा द्वारा निश्चित दिशा मे ले जा सकना सम्भव नही 
है । मानव आत्मा उसे अभ्यास से द्वारा ही उस पर काबू पा सकती है! 
श्रीमद्‌ भगवद्गीता मे स्पष्ट रूप से बताया गया कि '-- 
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असंशप हि. महाबाहो, मनोढुनिग्नह॑ चलम्‌। 
अभ्यासेन स कॉन्तेय, वेशग्येण च गह्नते ॥ 
हे अजु न | मन का निग्रह बहुत मुश्किल है उसको अभ्यास द्वारा ही वैराग्य की 
ओर ले जाया जा सकता है । कारण कि -- 
मन एवं मनुष्याणां, कारण बन्धमोक्षयो: । 
हमारे सामायिक ब्रत मे हम जितनी आशभ्यन्तर स्थिति की शुद्धता का 
ध्यान रखेंगे उतने ही समता के निकट होगे । इसमें सख्या का महत्व नहीं है, 
समता भाव का सूचक विचार भगवान अमित गति के शब्दों मे-- 
सत्वेषु मंत्री ग्रुणिषु प्रमोद 
क्लिप्टेषु जीवेषु कृपापर॒त्वम्‌ । 
माध्यस्थन्षाव विपरोतव॒त्तो 
सदा ससात्मा विदधातु देव । 
यह बडी प्रसशन्नता की बात है कि समाज मे प्रार्थना तथा सामायिक के 
विचार को अपनाने पर बल दिया जा रहा है। सामायिक में मनुष्य को स्वा- 
ध्याय करने का अवसर भी मिल जाता है। इसके लिये स्थविर पद विभूषित 
मुनि श्री पन्‍्तालाल जी, तथा उपाध्याय श्री हस्तीमल जी मुनिह्ठ य, अत्यन्त 
प्रयत्नशील है यह सौभाग्य की बात है । 


६ 


तपस्या तथा उसका महत्व 
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जनधर्म के समग्न तत्वज्ञान पर हृष्टिपात करने पर यह स्पष्ट हो जाता 
है कि हमारा तत्व ज्ञान का केन्द्र बिन्दु आत्मा, कर्म, मोक्ष रहा है इस कारण 
किसी भी प्रश्न पर विचार करते समय इन तीनो बातो पर मनुष्य को अपना 
ध्यान केन्द्रित करना पड़ता है। जैन धर्म की मान्यता के अनुसार सृष्टि का 
आदि, अन्त नही है इसी प्रकार आत्मा, कर्म, मोक्ष जैसे प्रश्तो का भी आदि 
अन्त नही है। यह सच है कि जैन धर्म मे सृष्टि के मौलिक प्रश्नों पर अनुपम 
रूप से विचार करके उनको समस्या का हल निकाला गया है इस कारण यह 
स्वाभाविक था उसमे आत्मा, उसका कर्म के साथ सम्बन्ध तथा उससे मुक्ति 
जैसे प्रश्नगो पर गहन रूप से विचार किया जावे, यह भी सच है कि जिसे हम 
आज जैन धर्म के नाम से अभिहित करते है, इसका प्राचीन नाम कुछ और था 
यदि यह कहा जावे कि वह आत्मधर्म ही था तो मधिक सत्य होगा । इस 
आत्मधर्म का जैनधमं के रूप मे नामकरण तो बहुत अर्वाचीन है । जैन धर्म 
की मान्यता के अनुसार आत्मा शुद्ध, बुद्ध है किन्तु उसका अनादि अनन्तकाल से 
कर्म मल के साथ सम्बन्ध हो जाने के कारण ससार भ्रमण कर रही है, जैनधर्म 
की यह भी मान्यता है कि कर्म मल का नाश करके आत्मा अपनी शुद्ध बुद्ध 
अवस्था को प्राप्त कर सकती है, इसे मोक्ष,मुक्ति निर्वाण कहा जाता है, आत्मा 
अपने कर्म मल से मुक्ति किस प्रकार प्राप्त कर सकती है इसको भगवान 
उमास्वाति ने अपने तत्वार्थसूत्र”के प्रथम श्लोक में ही सूत्र रूप में विहित 
किया है - - 


सम्यरदर्शन-श्ान-चारित्राणि-सोक्षमार्ग: + ११ 
उक्त सूत्र मे सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञानू, सम्यक्‌ चारित्र को मोक्ष मार्ग 
बताया गया है। प्रश्न यह रहा है कि इस त्रिविध मार्ग (रत्नत्य) से आत्मा 
का भावी कर्म बध रुक सकता है किन्तु उसको सचित कर्म से मुक्ति किस 
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प्रकार मिल सकेगी । सचित कम से मुक्ति के दो ही मार्ग थे या तो उसे भोग 
लिया जावे या किसी अन्य प्रकार से उसका नाश किया जावे । तात्पर्य यह कि 
नवीन कर्म बध की रोक तो “सवर" के द्वारा हो सकती थी किन्तु सचित कर्म 
से मुक्ति “निर्जरा ' के द्वारा हो सकती थी । इस प्रश्न का समाधान इस प्रकार 
से किया गया कि सचित कर्म से निर्जरा का मार्गे केवल “तपस्था” है । इसी 
कारण दशवेकालिक सूत्र के प्रथम अध्ययन का आरभ्भ ही निम्न गाथा से 
होता है -- 
धम्मो मंगलमुक्किट्ठ, अहिसा, सजमो, तथो ।। 
देवा वि त॑ नमसति, जस्स धम्से सथा सणो ॥। 

उक्त गाथा में धर्म को सब मगलो मे उत्कृष्ट बताया है वह धर्म त्रिविध 
अहिसा, सयम तप रूप प्ररूपित किया गया है। इस प्रकार धर्म मय जिसका 
जीवन हो, जिसका धर्म मे ही आत्मरमण होता ह। वह देवताओं का भी 
वदनीय है । 

यदि हम भारतवर्ष के प्राचीन इतिहास पर हृष्टिपात करें तो यह स्पष्ट 
होगा कि भगवान पाश्वंनाथ के समय कई प्रकार के “तापस” विद्यमान ये जो 
विचित्र प्रकार से उद्दं श्यहीन तपस्या करते थे । वास्तव में वह तपस्याये एक 
प्रकार से केवल देहदमन या कायाक्लेश की थी जिससे आत्मिक शाति बनी 
रहना सभव नही था । भगवान पाश्वंनाथ ने इस प्रकार की तपस्थाओं का विरोध 
किया, भगवान पाश्व॑नाथ के जीवन की घटना जैन साहित्य मे प्रसिद्ध है । 
उन्होंने एक तापस को जो लकड़ी जला कर, तप कर रहा था, चेतावनी दी थी 
कि उसकी लकडियो मे एक नाग, नागिन जल रहे हैं, भगवान पाश्वेनाथ ने इस 
प्रकार हिसायुक्त तपस्थाओ का विरोध करके सयम युकत,सात्विक तप का उपदेश 
दिया है। भगवान महावीर के साधना काल के जीवन पर हृष्टि डाली जावे तो 
उन्होने अपने साधना काल में अत्यन्त उग्र तपस्यायें की । कहा जाता है कि भ० 
महावीर के सचित कम अत्यधिक थे, इसी कारण उन्होंने साधना काल मै अत्यन्त 
उग्र तपस्‍्याये । की जैन माहित्य के प्राचीनतम आगम साहित्य में श्रीमद्‌ 'आचा- 
राम सूत्र' का महत्वपूर्ण स्थान है। भाषा शास्त्रियो ने उक्त शास्त्र के प्रथम 
श्रुत स्कध को अत्यन्त प्राचीन माना है। “श्रीमद्‌ आचाराग सूत्र” अग साहित्य 
का प्रथम पुष्प है। उक्त सूत्र के €वे अध्ययन में भगवान महावीर स्वामी की 
अत्यधिक सयम युक्त तपस्याओं का वर्णन है। उक्त वर्णन से यह स्पष्ट ह कि 
भगवान महावीर ने बाह्य, आभ्यतर कई प्रकार की तपस्याए की, किन्तु अपनी 
शक्षित का ध्यान रखा । शारीरिक शक्ति के अनुसार तपस्या करमे से आत्मिक 
शान्ति कायम रहती है। ऐसी तपत्या, जिससे अपनी शक्ति का ध्यान रखे 
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बिना केवल देहदमन या कायक्लेश किया जाता हो, से मनुष्य को शांति 
प्राप्त नहीं हों सकती । भगवान महावीर के समकालीन भगवान बुद्ध ने अपनी 
शक्ति का ध्यान न रखकर पहले उम्र तपस्यायें की । परिणाम स्वरूप आत्मिक 
शान्ति कायम नही रह सकी । उन्होंने यह नतीजा निकाला कि इससे बोधि- 
लाभ नहीं हो सकेगा । वास्तव में भगवान बुद्ध ने तपस्थायें सम्भवत अपनी 
शक्ति का ध्यान रखे बिना की थी । भगवान महावीर ने अपने कृति तथा उप- 
देशों मे तपस्या को वैज्ञानिक रूप प्रदान किया । उन्हींने बारह प्रकार की तपस्या 
विधान करके बाह्य तथा आभ्यन्तर' इस प्रकार का वर्गीकरण किया । वर्गीकरण 
से यह स्पष्ट रूप से समझा जा सकता है कि आभ्यन्तर तप का अधिक महत्व 
है । उन्होंने अज्ञान तप को तिरर्थक बताया । श्रीमद्‌ उत्तराध्ययन सूत्र में स्पष्ट 
भोषणा है -- 


मासे मासे य जो बालो, कुसग्गेंण तु भु जई । 
न सो सुअक्खायधस्मस्स, कल अग्घई सोलस ५ 
++आअ० € गा० ४४ 


बरास्तव मे तप” एक प्रकार का साधन है जिससे ससारी जीव अपने सचित 
कर्मो का नाश करके आत्मा की शुद्ध बुद्ध अवस्था प्रात कर सकता है । भगवान 
महावीर की उम्र तपस्या का ही यह प्रभाव कहा जा सकता है कि लगभग २५०० 
वर्ष से जैन जन-जीवन पर 'अहिसा' के सावंभौम सिद्धान्त के अतिरिक्त यदि 
किसी की छाप स्पष्ट हष्टिगोचर होती है तो वह “तपस्या” की है। सारे देश 
में जैन समाज की तपोनिष्ठा प्रसिद्ध है। चतुविध सघ मे साध्वी, साधु, श्रावक- 
श्राबिका अपनी-अपनी शक्ति के अनुसार वर्ष मे सुविधा तथा इच्छानुसार तपस्या 
करते हैं । विशेष बात यह है कि उक्त तपस्या करना ऐच्छिक है, अनिवार्य नही 
है । भगवान महाबीर ने सर्देव मनुष्य को यह स्वतन्त्रता दी है कि वह अपनी शक्ति 
के अनुसार जिस प्रकार चाहे तप करे । उस महाभाग के श्रीमुख से सर्देव “जहा 
सुह देवाणुप्पिया' देव वल्‍लभ, जिस प्रकार सुखी हो वैसा आचरण करो । यही 
कारण है कि जैन समाज में अन्य किसी बात में विकृृति हुई हो, किन्तु तपस्या 
की विशुद्धता बहुत अश में कायम रही । भेरी यह स्पष्ट धारणा है कि भगवान 
महावीर ने श्रीसधया उसके किसी सदस्य पर तपरया अनिवाये करार दे दिया 
होता तो तपस्या की विशुद्धता नही रह पाती । अनिवायंता में ढोग होने की 
सम्भावना होती है जिससे विक्ृृति आती है। फिर भी यह बात स्वीकार की 
जानी चाहिये कि जैन समाज के जन जीवन में आश्यन्तर तप उतना घुल-मिल 
नहीं सकता जितना बाह्य तप । यही कारण है कि समाज मे स्वाध्याय आदि 


२३० विचारों के नये आयास 


जो आभ्यन्तर तप के भाग है, का प्रचलन अधिक नही हो पाया । जैन समाज 
के साधारण सदस्य को बाह्य तप की चकाचौंध में आभ्यन्तर तप का महत्व 
ज्ञात नहीं हो सका। तपस्याओ (वाह्म) की विशुद्धता के बाब॒जूद तप के 
सम्बन्ध मे समाज में कुछ रूढिया- प्रदर्शन अनुचित रूप से प्रचलित हो गई हैं। 
जहाँ तक मुझे ज्ञात है, उपवास के प्रत्याख्यान के समय “चउत्थ भत्त ' के त्याग 
कराये जाते है। किन्तु हम केवल उपवास के दिन दोनों समय का भोजन ही 
छोडते हे । धामिक मान्यता के अनुसार उपवास के पूर्व (धारण) विशेष रूप 
से विशेष पकार का दृष्पाच्य भोजन ग्रहण करना अथवा उपवास के पश्चात 
(पारणा) इसी प्रकार का विशिष्ट भोजन ग्रहण करना अनुचित समझा जाना 
चाहिए । इसी प्रकार विशेष स्थानों पर लम्बे उपवास की समाप्ति पर आयोजन, 
समारोह, 9रदर्शन का औचित्य सिद्ध नहीं किया जा सकता । जैन समाज को 
इन सारी समस्याओं पर गम्भीर विचारणा करके कोई सात्विक मांग निका- 
लना चाहिए । 


“तपस्या” का साधारण अर्थ आहार त्याग माना जाता है। मनुष्य शरीर 
के जीवन निर्वाह के लिये “वायु भक्षण” भी करना पडता है किन्तु भगवान 
महावीर ने उपवास में केवल चारो प्रकार के आहार के त्याग का विधान 
बत'या हे । एक प्राचीन जेन आचाय॑ ने उपवास तथा लघन का भेद बताते 
हुए निम्न श्लोक मे अपूर्व उद्यार प्रगट किये थेः-- 

कषाय-विषयाहारो त्यागो यत्र विधीयते । 
उपवास स थिज्ञयं, शेष लंघनक॑ विदुः ॥। 

यदि हम गहराई से विचार करें तो हमको यह स्पष्ट भान होगा कि 'लघन' 
तथा 'उपवास' मे मौलिक भेद है । लघन 'फाका' में विवशता है, उपवास में 
स्वेच्छा । आग्ल भाषा मे उपवास के लिये भी 7४७ शब्द का उपयोग किया 
जाता है । वास्तव में 785६ शब्द 'उपवास' के गर्भित अथं को व्यक्त नही करता । 
उक्त आचार्य ने उपवास के लिये कषाय (क्रीध, मान, माया, लोभ तथा विषय 
पचचेन्द्रियों की अनुकूल इच्छाओं ) का त्याग आवश्यक माना है । उसी को वह 
उपवास बताते हैं शेष तो 'लघन हे । वास्तव मे 'उपवास' में क्रोध आदि कथायों 
की कल्पना ही नहीं की जा सकती । उपवास आत्मा को निर्मल-शुद्ध बनाने का 
एक नम्न प्रयत्न है। एक अन्य आचाय॑ ते 'तप' की व्याख्या सूत्र (सक्षिप्त) रूप 
में बडी महत्वपूर्ण की है । शब्दों की दृष्टि से सूत्र रूप में होते हुये भी अधिक 
व्यापक व्याख्या कही जा सकती है उन्होने 'इच्छा-निरोध को तप कहा है 
(इच्छानिरोधस्तप,) वास्तय में मनुष्य अपनी इच्छाओं का गुलाम है। अपनी, 
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इच्छाओं के नियत्रण का नाम 'सयम” अथवा 'तप' है। जेनप्न्म में प्रत्याख्यान 
प्रणाली महत्वपूर्ण मानी जाती है जिसके द्वारा मनुष्य अपनी अनियंत्रित इच्छाओं 
पर नियत्रण 'काबू' करने का प्रयत्न करता है । जैन शास्त्रकारों ने इच्छाओं को 
आकाश के समान अनन्त बताया है । मनुष्य प्रत्याख्यान के द्वारा इच्छा नियत्रण 
का अभ्यास करता है। शने. शने नियत्रण को कठोर किया जा सकता है । यह 
कठोर सत्य है कि आज समाज मे प्रत्याख्यान प्रणाली मे भी कुछ विक्ृति 
आती जारही है | हम देखते है कि वनस्पति हरी सब्जी' के त्याग को निवंहन 
करने के लिये पूर्व से ही सुखाकर उपयोग किया जा सकता है। यदि हरी सब्जी 
का त्याग आवश्यक है तो उसको सुखाकर उपयोग करना प्रत्याख्यान की 
विडम्बना ही है। वास्तव मे हरी सब्जी के त्याग का महत्व इच्छा नियत्रण की 
टृष्टि से है किन्तु हम अपनी इच्छा पूति का दूसरा रास्ता 9880: 000 बना 
लेते हैं । इस प्रकार के व्यवहार से समाज, अन्य समाज तथा विचारक वर्ग की 
नजर मे हँसी का पात्र होता है । 
जैन समाज के सम्मुख एक ज्वलत प्रश्न है कि समाज के युबको, किशोरों 

में जैन सस्कार किस प्रकार प्रविष्ट हो । मुझे स्वत्भ इस बात की चिन्ता है कि 
समाज के भावी सदस्यो-कर्णधारों मे जैनसस्कार की प्रविष्टि होना किस 
प्रकार शक्य होगा | यह कटु॒ सत्य हमे स्वीकार करना होगा कि समाज के 
बच्चो के हृदय मे सस्कार की छाप के अभाव का कारण माता-पिता अथवा 
कुटुम्ब के अन्य सदस्यो का दुलेक्ष-उपेक्षा है। कभी-कभी यह भी देखने मे आता 
है कि माता-पिता अथवा कुटुम्व के वरिष्ठ सदस्यों में ही जैन सस्कार,नाम मात्र 
का है--इस सारी स्थिति मे तपस्या, उसका बाह्य-आश्यन्तर रूप अथवा 
प्रत्याव्यान की पद्धति यह प्रश्न गौण हो जाते है । मुख्य प्रश्न, जिसे आज 
प्राथमिकता दी जानी चाहिये वह यह है कि जेन-आचार-पद्धति के प्रति 
समाज के बच्चो, किशोरों, युवकों के मन मे आस्था, उत्पन्न की जावे । हमे 
जैन-आचार-पद्धति की विशिष्टता वैज्ञानिक आधार पर सिद्ध करनी होगी, जहा 
जैन श्रावक प्रात काल उठकर नित्य नियम, स्वाध्याय, सामायिक, १४ नियम 
की बात सोचता था वहा आज ज॑न श्रावक का बच्चा, पाश्चात्य जीवन की 
नकल करता हुआ जिसे आज पाश्चात्य-प्रियता के कारण भारतीयों ने भी कुछ 
अश में अपना लिया है। जिस प्रकार प्रात काल का कार्यक्रम सम्पन्न करता है 
उसका दिग्दर्शन हिन्दी के एक कवि ने बहुत सुन्दर शब्दों में किया है --- 

दिस चढ़ आया, खुली नींद जब, पीने लगे "ब्रेड टी' लेट । 

हाथों में अखबार आ गया, सु हु में सुलग रही सिगरेट ७ 

काफी, चाय, सिगार दोस्त को, दे फिर आप बनाते बाल । 

पाखाने के बाय रूस सें, जहां नहा हो रहे निहाल ॥ 


२३२ कियारों के मये भ्रायात 


फुषि का उक्त मतलब सम्भवत्त साधारण जैन कुुटुम्ब पर पूरे तौर पर 
लफमू न होता हो किन्तु ऐसे जेनकुटुम्ब पर अवश्य लागू होता है कि जो 
धनिक, पाश्चात्य जीवन पद्धति के अनुमामी हैं, शिक्षित है। आज जेन-आचार 
पद्धति का अनिवाय नियम “रात्रि भोजन त्याग' का पालन जैन कुटुम्बी में यदा 
कदा ही देखने को मिलता है। हालाकि उक्त नियम अत्यन्त वैशानिक स्वरूप 
का होकर स्वस्थ रहने की औषध है, किन्तु शिक्षित समुदाय में उसकी खिल्ली 
उडती हुई कई मरतबा देखी जा सकती है। यदि कोई मनुष्य उक्त सियम का 
पालन परिस्थितिवश मुश्किल मानता है तो बह विवशता बता दे यह समझ मे 
आने जैसी बात है किन्तु नियम की खिलली मनुष्य की अनास्था का प्रतीक है । 
एक समय मुझे एक कालेज के छात्रावास मे भाषण के लिये निमन्चत्रित किया 
गया | मैंने अन्य बातों के अतिरिक्त रात्रि भोजन त्याग को धामिक, सामाजिक, 
कोटुस्बिक, शारीरिक सब हृप्टि से उपादेय बताया किन्तु छात्रावास के बच्चों 
की गले न उतर सकी । जब मैंने उनको पाश्चात्य जीवन पद्धति के फ्ले।€थ८ 
9७ शब्द की व्याख्या करते हुये बताया कि इस शब्द के आधिष्कर्या की हृष्टि 
से यही अशिप्राय था कि मनुष्य राज्री को ७8 फाका करे तब प्रातः काल 
उसे ०७४+$ करे | फास्ट की ब्रेक करने का नाम ब्रेक फास्ट है। जब तक 
आप रात्री (पूरी रात भर या कुछ घण्टो का) को फाक नही करते तब तक 
प्रात काल 'नाएता' लेने के अधिकारी कंसे होगे ? इस व्याख्या से छात्रों के मन 
में इस नियम के प्रति आस्था का प्रादुर्भाव हुआ ऐसी मेरी धारणा है। समाज 
के चिन्तक, बिचारक वर्ग को सामाजिक जीवन पद्धति के बारे मे ऊहापोह 
करके कोई मार्ग निकालना चाहिये जिससे हमारी भावी पीढी धामिक सस्कारो 
से शून्य न रहे, अन्यथा एक कव्रि के शब्दों मे जन-साधारण की भाति जैन का 
परिचय भी निम्न प्रकार का होगा -- 


मिट्टी का तन, मस्ती का सस । 
क्षण भर, जीवन भेरा परिक्षय |। 


9 
णसोक्कार मंत्र 
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यह जन सामान्य तक भली-भाँति जानता है कि ज॑नधमं के अन्सर्गत 
सम्प्रदाय तथा सम्प्रदायातीत पद्धति से विचार करने वाले सब कोई 'णमोक्कार 
मंत्र' को अत्यन्त पवित्र तथा महत्वपूर्ण मानते है । इस जन साधारण अधिकतर 
'नवकार मत्र' कहते है जबकि भाषा की शुद्धता की हृष्टि से यह 'णमोक्‍्कार 
मत्र' है जिसका अर्थ है नमस्कार, इस णमोक्कार मत्र मे अरिहत, सिद्ध, 
आचाये, उपाध्याय, तथा लोक के समस्त साधु जनों को अपना नमस्कार निवेदन 
किया गया है । इस णमोक्कार मत्र के अन्त मे कई लोग इसका महत्व बताने 
बाली एक गाथा भी कहते है--- 

एसो पत्र णमुक्कारों, सव्य पांव प्पणासणों । 
मगलाण त्ञ॒सब्येसि, पढस॑ं हवइ सगलम ।॥। 

जैन समाज का साधारण व्यक्ति भी णमोक्‍क्कार मन्नत का उच्चारण करके 
अपनी भाव पूजा पाचों पद को अपित करता है यदि हम इस महांमत्र की 
भावना पर ध्यान दें तो हम इस सत्र को सम्प्रदायातीत विचार का सन्देश- 
वाहक पाते है वैसे जैनदर्शन में सकुचितता या साम्प्रदायिकता की गध तक 
नही है | जैन दर्शन का महत्वपूर्ण सिद्धान्त 'अनेकात हृप्टिकोण' हमे समस्त धर्मों 
के समन्बय का पाठ सिखाता है यह एक प्रकार से वेचारिक अहिसा है और 
इसके द्वारा अपने से भिन्न विचारधारा के पुरस्कर्ता के प्रति भी आदर का भाव 
व्यक्त करता डे तथा उसमे आशिक सत्यता आरोपित करता हे फिन्‍्तु इस 
महामन्न मे तो गणधर भगवान ने उदारता का ऐसा रूप बताया है कि-- 
जिसके कारण इसका असाम्प्रदायिक रूप अकाट्य है। भारतीय धर्मों मे -- 
“श्रमण सस्कृति” का विशिष्ट स्थान है । भगवान महावीर के काल में तत्कालीन 
विचारधारा में 'श्रमण' सस्था मे केवल जैन साधु ही नही अपितु अन्य साधु 
जन साख्य, गैरिक, तापस, जैन, बौद्ध का भी समावेश था ऐसी लेखक की 
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मान्यता है किन्तु मणघधर भगवान ने इस महामत्र के पचम पद में केवल जैन 
साधु या श्रणण सस्कृति के पुरस्कर्ता साधु जन तक ही सीमित नही किया 
अपितु लोक के समस्त साधु समुदाय तक को अपना-नमस्कार निवेदन करने 
का प्रावधान रखा । 

यदि हम भगवान महावीर की समकालीन परिस्थिति पर ध्यान दें तो यह 
स्पष्ट होगा कि भगवान महावीर के अनुगमन कर्ता में कई परिब्राजक, सन्यासी 
आदि भी थे और उनका पथ-प्रदर्शन भी इसी महापुरुष के द्वारा किया जाता 
रहा है । जन धमं में १५ प्रकार से मुक्ति प्राप्ति का प्रावधान है जिसमे विशेष 
रूप से तीर्थ सिद्धा, अतीर्थ सिद्धा, गृहलिग सिद्धा, अन्यलिगसिद्धा आदि का 
भी समावेण है । तात्पय यह है कि भगवान महावीर के मार्ग में मनुष्य चाहे वह 
निग्रन्थ धर्म मे निहित चारों तीर्थ (साधु साध्वी, श्रावक श्राविका) में से कोई 
हो था अन्य किसी महापुरुष का अनुयायी हो किन्तु जिसके कषायो का उपशम 
हो गया हो चाहे वह गृहस्थ हो मोक्ष प्राप्ति के लिये सक्षम है। इस प्रावधान 
ने भी जैन दर्शन की उदारता को जग-जाहिर कर दिया है । 


इस महामत्र के शेष चारो पदों मे भी कोई सकुचितता, अथवा साम्प्र- 
दायिकता का हृष्टिकोण नहीं हे अरिहत, सिद्ध, आचार्य तथा उपाध्याय विभिन्न 
धर्मों मे हो सकते है और उन सबको इस मत्र मे नमस्कार निवेदन किया है 
किन्तु यह आवश्यक है कि वह राग-द्वेष विनिमु क्त हो तब ही नमस्कार के गोग्य 
है जैसाकि एक विद्वान न कहा था- - 
बहा बा विष्णुबा, हरो जिनो वा नमस्तस्से । 
बुद्ध वा वर्धभान शत दल निलयं,केशव वा शिवं वा । 
यहा सस्कृत प्राकृत के उद्भट विद्वान ज॑ ताचाये श्री हेमचन्द्राचार्य की एक 
घटना उद्धूत करना समीचीन होगा जिन्होंने शिव प्रतिमा के सन्मुख निम्न 
ुतौक पढ़कर नमरकार किया था-- 
भव बीजांकुर जनना, रागाद्या क्षयमुपागता यस्य । 
ब्रह्मा वा विष्णंवा, हरो जिनो वा नमस्तस्मे ॥| 
तात्पर्य यह हे कि किसी भी महापुरुष के नमस्कार योग्य होने के लिये 
आवश्यक यह है कि वह राग-हू पे (जो इस ससार में आवागमन के बीज रूप 
है) से मक्त हो फिर उसका नाम चाहे जो, हो, इसी प्रकार आचार्य तथा 
उपाध्याय उसी के मार्ग का अनसरण करने वाले हो--- 
जिस प्रकार वैदिक धर्मानुयाथियों के निकट सायत्री मत्र का, इस्लाम के 
निकट कलमा (जा इलाहा इल्लिाह मुहम्मद रसूलिल्लाह) का महत्व है उसी 
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प्रकार पवित्र भावना का ग्रोतक यह $6०गां& ७८ का महा मन्न तमस्कार 
मत्र है जिसका अग्नेजी भाव अनुवाद निम्न है--- 

[ 50 40 (06 6680संग्रह ०6४४ 8806 (0 0568. ज0 #&(९॥60 
ए#शाल्टाणा5, दाएव [ 090 $0 6 फ़ा०्ण्शुतुण5५ 40 76 ६४89४९5 890 (6 
08 04 गराक्षांताते ए0 ॥९8 एवित2क। पी6& .४६009005 एडग. 

मैं कई दिनो से एक कभी अनुभव कर रहा हूँ कि हमारे इस पवित्र मत्र 
का स्वर, ताल से लय युक्त गेय रूप समाज के सन्‍्मुख नहीं आ सका | समाज 
को किसी ऐसे कलाकार को यह कार्य सुपुदे करना चाहिये जो इस प्राकृत मन्र 
को लय युक्‍त गेय रूप मे प्रस्तुत कर सके। यदि आवश्यक हो तो पुरस्कार 
स्वरूप उचित धन राशि की घोषणा करके इस काय को सम्पन्न कराना 
चाहिये । 


दे 
क्षमा-वर्णी पर्व ओर हमारा दायित्व 
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जैन धर्म की प्रत्येक परम्परा में--क्षमापना-दिवस' मनाया जाता है । 
शेताम्बर परम्परा में क्षमापना-दिवस भादों सुदी ४-५ को तथा दिगम्बर 
परम्परा मे भादों सुदी १४ को प्रत्येक वर्ष मनाया जाता है| कोई उसे 'क्षमा 
दिवस' कोई 'क्षमावणी' के नाम से भी आयोजन होने लगे हैं | उदं श्य एक ही 
है । वह कि हम विश्व भर के समस्त प्राणधारियों से अपने कृत अपराध की 
क्षमा चाहे, यदि किसी प्राणधारी ने हमारे प्रति अपराध किया हो तो उसे 
क्षमा करदें | तात्पय यह है कि 08० & 078५६ की नीति को हम अगीकार 
करें । इस अखित विश्व मे कोई व्यक्ति हमारा बैरी न रहे | हम किसी के 
प्रति बैर भाव न रखे, यही इस महापवे के पीछे भ।बना है । 

खामेमसि सब्बे जोबा, सब्बे जोवा खमन्तु से । 
भित्ती से सब्वभूएसु, बेर सज्म ण केणई | 

इससे बताया गया कि हम किसी के प्रति बैर भाव न रखे । आप जानते 
हैं कि यदि हम मँत्री भावना को न अपनायें तो हम-'राक्षस' हो जावेंगे । हमारे 
हृदय में क्रोध होगा जिसके कारण हृदय क्रोधाग्नि से परिपूर्ण हो जावेगा । जब 
हमारे मस्तिष्म में कोध होगा तो हमारी बुद्धि मरितिप्क को खाली कर देगी । 
यह एक सुनिश्चित बात है कि मस्तिष्क मे एकसाथ में एक ही बात रह सकती 
हैँ क्रोध रहे या बुद्धि । सक्षेप मे यह कि मनुप्य को अपने प्रति किये गए अपराध 
को भूलना ही पडेगा इसीलिए छि8० & 078/५७ का सिद्धान्त अपनाया गया 
है यह शुभ दिवस अआतृत्व का संदेश वाहक है। इस मंत्री भावना के द्वारा 
हम बसुधंव कुटुम्बक्स का आदर्श अपना सकते है। भारतवर्प जैसे अध्यात्म 
प्रिय देश की यह उच्छा हे जो इस देश के प्रधानमन्त्री स्वर्गीय श्री जवाहरलाल 
जी ने स्पष्ट शब्दों मे घोषित किया था, कि न हम अपने व्यक्तिगत जीवन मे 
ही मैत्री-भावन। को अपनाये अपितु सामाजिक तथा अन्‍्तराष्ट्रीय क्षेत्र में भी 
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यही भावना अपने जावे । यही कारण है कि उन्होंने पत्रशील का व्यापक 
तथा अनुपम सिद्धान्त प्रतिषादित किया था ॥ वास्त॒त् मे देखा जावे तो यह 
सिद्धान्त राजनीतिक अध्यात्मवाद का प्रतीक है | भारतबर्क शान्तिप्रिय देश है 
उसके नेतागण की हादिक इच्छा है कि विश्व मे शान्ति रहे | उसके नेतामण 
अध्यात्म प्रेमी है, उनके रोम-रोम में अध्यात्मिकता भरी हुई है । वह्‌ भौतिकता 
के सिद्धान्तो से प्रभावित नही है | इम चाहते है कि विश्व का प्रत्येक देश मैँत्री 
दिवस का आयोजन करे ओर प्रत्येक देश के साथ मेत्री भावना जाग्रत करे। 
सयुक्त राष्ट्र सघ इस प्रकार के वातावरण को निर्माण कर पाये तो आप 
निश्चित जानिए कि सारा विश्व शान्तिप्रिय बन जावेगा । किन्तु आज हमारे 
जैन भाइयो ने ही स्वय आचार्य अमितगति के शब्द मे -- 


सत्वेष मंत्री गुणिषु प्रमोद, विलष्टेब जीवेषु कृपा परत्वस्‌ । 
माध्यस्थभावम्‌ विपरीतव॒त्तोी सदा मसात्मा विदधातु देव ॥। 


की कृति नहीं अपनाई है । इसी कारण जैन समाज एक छिन्न भिन्न समाज 
है । जैन समाजान्तगंत विभिन्न सम्प्रदाय की मान्यताओं का अभी तक समन्वय 
नही है । और इसी कारण उनका एकीकरण आज तक सम्भव नही हो सका । 
समाज का इस ओर कोई ध्यान नही है। इतना ही नही अपितु व्यापक प्रश्नों 
के सम्बन्ध में समाज एकमत नही थे, न उस दिशा में कोई सम्मिलित प्रयत्न 
होता है । इसी कारण अभी क्षमापना-दिवस का आयोजन भी सारे भारतवर्ष 
में एक दिन नहीं होता है । कुछ स्थानो पर यह आयोजन एक ही दिन अखिल 
जैन समाज की ओर से किया जा रहा है यह प्रसन्नता की बात है। होना तो 
यह ही चाहिए था कि श्वेताम्बर सम्प्रदाय की मान्यता के अनुसार पयु षण 
प्रारम्भ होता है तब से पयु षण-पर्व प्रारम्भ किया जाकर दिगरम्बर सम्प्रदाय 
के पर्व का अन्तिम दिन हो तब तक सारा जैन समाज पयु षण-पर्व को मानता, 
किन्तु यदि आज की परिस्थिति मे यह सम्भव न हो तो कम के कम 'क्षमापना- 
दिवस' तो एक ही दिन मनाया जाबे,उत्तम बात तो यह होगी कि दोनो सम्प्र- 
दाय को पयूषण की समाप्ति पर क्षमापना-दिवस का सार्वजनिक आयोजन 
किया जाकर मंत्री दिवस मनाया जावे । 


हमारा यह विश्वास है कि समय को मांग के अनुसार एक दिन ऐसा 
आयेगा जबकि सारा जेन समाज, आचाये के शब्दों मे यह विश्वास करने 
लगेगा कि-- 
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नाशाम्वरत्वे नपितास्यरत्वे,न तत्ववादे न च्र॒ त्कंषावे । 
न॒ पक्षसेवा5श्रयेण मुक्ति. कवायसुक्तिःकिल मुक्तिरेव ॥ 
जब जैन समाज इस प्रकार की वृत्ति ग्रहण करेगा तभी हमारी 
वाणी मे मजबूती आवेगी और तभी हमारी इच्छा के अनुसार विश्व 
के राष्ट्र भी मैत्री दिवस का आयोजन करके परस्पर मैत्री भाव जागृत 
करेंगे। 


&€ 
जेनधर्म का समाजवादो स्वरूप 
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यदि हम जैन धर्म मे निहित तत्वों की ओर गहराई से देखे तो हमे यह 
बात स्पष्ट रूप से दिखाई देगी कि उसमे व्यक्ति तथा हमाज मे अन्योन्याश्रय 
का सम्बन्ध मानते हुए भी अधिक महत्व समाज को दिया गया । यह सत्य है 
कि जैनधर्म आचार प्रधान है उसमे विधि-निषेध सम्बन्धी प्रावधान है तथा 
उन पर अमल करना आवश्यक माना जाता है इस परिप्र क्ष्य मे इसे व्यक्ति परक 
भी कह दिया जाता है किन्तु यह एकागी सत्य है। वास्तविकता यह है कि 
भगवान्‌ ऋषभदेव से लेकर अन्तिम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर तक प्रत्येक 
तीर्थंकर ने तीर्थ की स्थापना की तथा चतुविध तीर्थ रूप सघ को अत्यधिक-- 
महत्व दिया । श्री नदी सूत्र की प्रास्ताविक गाथाओ मे सघ महिमा का जो 
सुन्दर काव्यात्मक रूप हमको मिलता है उससे सघ की महत्ता का दिग्दर्शन 
हो सकता है, यही नही अपितु स्वय तीर्थंकर भी सघ को 'णमोतित्थस्स' कहकर 
वन्दना करते हैं। यह सत्य है कि व्यक्ति का समूह ही सघ होता है किन्तु 
॥707५7004 रूप से व्यक्ति को सघ का महत्व प्राप्त नही होता जबकि व्यक्ति 
सामूहिक रूप से 'सघ' कहाता है और उसे महत्व प्राप्त है। इस सामूहिकता 
का अपर नाम ही 'समाज' है । हम चाहे आज के आधुनिक युग मे समाजवादी 
विचारधारा का जनक ाल माक्‍से' को कहे किन्तु वास्तविकता यह है कि 
सामाजिकता तथा समाज-प रक व्यवस्था का बिचार तथा अमल हमारे देश मे 
युगो-युगो से रहा है। एक विशेषता इस देश की यह भी रही है कि समाज 
परक व्यवस्था केवल एक विचार, एक ॥6079 ही न ही रही अपितु इन 
व्यवस्थाओ के पुरस्कर्त्ता महापुरुषो में पेश्तर ने उस पर अमल किया। जैन 
साहित्य के एक महान्‌ सूत्र 'श्री मद्‌ स्थानाग सूत्र' मे दस धर्मों का विवेचन 
किया है जिसमे ग्राम धर्म, नगर धर, राष्ट्र ध्मं, समाज धर्म का समावेश 
किया गया है। तात्पयं यह है कि मनुष्य को अपनी आत्मा के उद्धार के लिये 
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प्रयत्व करना कत्त व्य माना जाता है उसी प्रकार उसको समाज के प्रति भी 
अपना कर्तव्य निर्वाह करना लाजमी है । 


प्राग ऐतिहासिक काल के कुलकर या युग की समाप्ति के पश्चात्‌ 
भगवाव ऋषभदेव ने जो समाज व्यवस्था देश को दी तथा राज्य सस्था का 
निर्माण किया उसके अध्ययन करने से इस निष्कर्ष पर पहुँचा जा सकेगा कि 
उन्होन मानव को जपनी आजीविका प्राप्त करने के लिये असि, मुसि, कृषि 
सम्बन्धी कार्यों मे सलग्त रहना जरूरी माना। तात्पर्य यह कि उस प्राग 
ऐतिहासिक काल में भी एक 'महनत कश' समाज का सून्नपात किया गया। 
यही नही उन्हाने त्यागी वर्ग के लिये त्रि याम (अहिसा,सत्य ,अपरियग्रह) का उपदेश 
किया । कहा जाता है कि उसके पश्चात्‌ भगवान्‌ पाश्वनाथ ने उसे चंतुयाम 
करके सशोधन किया तथा भगवान महावीर ने पच्रयाम करके पच महाब्रत का 
रूप दिया (देखिये अमर भारती जनवरी १६७३ अक) कुछ भी हो किन्तु 
यह विवाद से भरे तथ्य है कि जैन धर्म के पुरस्कर्त्ता महापुरुषों के हृदय में 
जिम '्रमनिष्ठः समाज की कल्पना थी उसके लिये उन्होने “अपरिग्रह” का 
प्रावधान भी आवश्यक समझा । हालाकि उस युग मे शोषण के बड़े-बड़े साधन 
नही थे । त्यागी वर्ग के सन्दर्भ मे एक आदशो वाक्य है । 
“असबविभागी नहु तस्स मोक्‍्खों 


जो अपने प्राप्त व्यय का सविभाग करके अन्य को नही दंता उसकी मुक्ति 
नही हो सकती । यदि हम श्रावकों के लिये निर्दिष्ट १२ ब्रतों का अध्ययन करे 
तो हमे स्पष्ट रूप से पता लगेगा कि श्रावक को जहाँ अपनी सम्पत्ति की 
सीमा बाथकर अल्प परिग्रही होने का विधान किया गया वहाँ उसकी देनिक- 
व्यवहार की वन्तु पर भी सीमा लगाने का प्रयत्न किया गया । तात्पयं यह है 
कि श्रावक सम्पत्ति का असीमित सचय न करे इतना पर्याप्त नहीं माना गया 
अपितु उसरो अपेक्षा वी गई कि वह अपने दैनिक व्यवहार की वस्तु-भोगोपभोग 
पर भी |॥)शा करे ताकि देश के उत्पादन का कितने भाग का वह उपयोग 
करेगा यह सीमा बॉध दी जावे । इन महापुरुषों ने विश्व को जिस प्रकार के 
त्याग का उपदेश दिया बैसा ही अपने जीवन मे अमल किया । यदि यह कहा 
जावे तो अधिक सत्य होगा कि इन महापुरुषों ले पहले त्याग तथा साधना के 
द्वारा कंवल्य' प्राप्ति की तथा जिस सत्य का--साक्षात्कार किया उसका 
उपदेश विश्व को दिया । भगवान्‌ महावीर के पश्चात्‌ इन २५०० वर्ष में कई 
महापुरुषो ने इस देश को दिशा-दर्शन दिया है तथा अपने जीवन व्यवहार से 
प्रभावित किया है। अभी ताजा उदाहरण राष्ट्रपिता बापू का है जिन्होंने देश 
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को केवल समाजवादी व्यवहार करने का उपदेश नहीं दिया अपितु स्वयं के 
जीवन व्यवहार को इस प्रकार सीमित करके साक्षात्‌ साम्यवादी, समाजवादी 
होना सिद्ध किया। समाज से कम से कम लेकर अधिक से अधिक दिया । जेसा 
कि इस देश की परम्परा रही है । 

जैन साधना पद्धति मे सामायिक का बड़ा महत्व है। चाहे त्यागी वर्ग की 
साधना हो चाह्दे गृहस्थ की । दोनों पद्धति में 'सामायिक' का महत्व है। इस 
पारिभाषिक शब्द 'सामायिक' का मूल 'समता भाव है। सामायिक वह है जब 
कि मनुष्य विश्व के समस्त प्राणियों के प्रति समता का भाव अपने हृदय में 
धारण करके उसको आजीवन अथवासमय विशेष तक धारण करे । इसी कारण 
जैन साहित्य के एक अनुपम शास्त्र उत्तराष्ययन मे कहा गया कि 

“सम्याए समणो होई, बंभचेरेण बंभणों । 

समता भाव धारण करने से ही श्रमण हो सकता है। जब कोई व्यक्ति 
श्रमण (साधु) दीक्षा लेते हैं तो उसे आजीवन सामायिक का ब्रत धारण करना 
होता है। यदि कोई व्यक्ति गृहस्थ रहते हुए सामायिक ब्रत धारण करना चाहता 
है तो उसे समय की सीमा बाँधकर सामाथिक ब्रत कराया जाता है। तात्पय॑ 
यह है कि जैन साधना पद्धति का हार्द 'सामायिक' है जिसमे समता भाव का 
धारण करना अनिवायं है। जैन परम्परा के एक धुरन्धर विद्वान-आचार्य 
समतभद्र ने समस्त प्राणी मात्र के कल्याण की कामना करने की अपनी शुभ 
भावना प्रदर्शिख करते हुए बताया था कि हे भगवन्‌ आपका यह तीर्थ 
'सर्वोदय/ (सब का उदय करने वाला कल्याण करने वाला) है 


सर्वापदामन्तकर॒ निरंत 
सर्वोदिय॑ तोयंमिद तय ॥ 
तात्पयं यह है कि जैनधरं के महान विचारकों ने बहुजन हिताय, 
बहुजन सुखाय का प्रावधान करके विश्व का महान्‌ उपकार किया है, उसका 
उद्घोष था कि-- 
अपित हो मेरा मनुज काय 
बहुजन हिलाय, बहुजन घुलयाय ।। 
उपरोक्त विवेचना के आघार पर यह नि शक रूप से कहा जा ख्रकता है 
कि जैनधर्म मे समाजवादिता का जो स्वरूप है वह केवल आथिक नहीं है । 
एकागी नही है, अपितु जिस समाज-परक व्यवस्था का प्रावधान किया है उसमे 
मानव जीवन का आदर है, उसके विचारों का आदर है,उसमे आधिक स्वतत्रता 
का उद्घोष है। जैसा कि ऊपर उल्लेख किया गया है आधुनिक समाजवाद के 
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पुरस्कर्त्ता काल-मार्क्स' का लक्ष्य केवल मानव के अर्थ-तंत्र से सम्बन्धित था। 
इसमे सन्देह नही कि जब विश्व की विचारसरणि में देव-धाद' का बोल बाला 
था, मनुष्य अपनी गरीबी को भगवान्‌ या भाग्य की देन मानकर संतोष कर 
लेता था उस युग में विचारक ने स्पष्ट घोषणा की कि--किसी भगवान या 
भाग्य ने मानव को गरीबी का प्रावधान नहीं दिया। अपितु समाज-व्यवस्था 
राज्य की व्यवस्था,प्‌ जीवादी आधार पर होने से वह गरीब है, इस कारण राज्य 
को व्यवस्था इस प्रकार की परिवर्तित की जाना चाहिये कि जिससे प्रत्येक को 
अपनी आवश्यकता की पूर्ति के लिये समुचित अवसर मिल सके, । इस विचा रक की 
विश्व को बड़ी देन हैं किन्तु फिर भी वह एकागी है । मानव के केबल आधिक 
दृष्टि से स्वतन्त्र हो जाने पर भी बहुत कुछ शेष रहता हैँ । आधुनिक समाज- 
वादी विचारधारा राज्याश्रित अधिक हैँ । समाजवादी यह विश्वास करते है 
कि राज्य व्यवस्था समाजवादी सिद्धान्तों पर आधारित होने से सब कुछ ठीक 
हो जावेगा । मानव अभाव से पीडित नहीं रह सकेगा। तात्पय॑ यह कि मानव 
को अपने अभाव की पूर्ति के लिये राज्य-ध्यवस्था के परिवतंन तक प्रतीक्षा 
करनी चाहिए। जबकि भारतीय प्राचीन विचारधारा यह स्पष्ट निर्देश करती 
है कि दोनों कार्य साथ साथ हो ताकि मानव तब तक उपेक्षित न रह सके । 
कल्पना कीजिये कि एक मकान में आग लग जावे या पड़ौसी के मकान का 
निवासी भूख से तडपता हो तब पडोस का रहने वाला राज्य शासन की सहायता 
के लिये भागे तब तक पडोसी का मकान स्वाहा हो जायगा या उसके प्राण 
पखेरू उड़ जावेंगे। इसलिए भारतीय समाजवादी विचारधारा व्यक्ति को 
उपेक्षित देखना नही चाहती । एक विचारक ने लिखा था कि समाजवादी 
व्यवस्था में प्रजा, राज्य तथा अधिकारीगण पर अधिक आश्रित हो जाती हैं । 
राष्ट्रॉपता बापू के हृदय मे यह कल्पना थी कि इस देश का निवासी अधिक 
राज्याश्रित न हो । इससे मानव के मन में परावलम्बिता का उदय होगा और 
यह परिणाम, एक स्वतन्त्र देश के नागरिक के सम्मान के अनुकूल नही है । जब 
मानव को राज्य से उसकी आकाक्षा की पूति नहीं होती तो बह निराश होता 
है और एक कवि के शब्दों मे उसके मुंह से निकलते लगता है । 

ऊलफत के सिले में, सरकार से अपनी । 

एक दर्द सिला दिल में, और वाग जिगर में ।। 


वास्तविकता यह है कि आधुनिक समाजवाद का कोई स्वरूप निश्चित 
नही है । एक विद्वानने लिखा था कि समाजवाद एक ऐसी टोपी है किजो किसी 
के भी सर मे फिट हो सकती है। कहा जाता है कि साम्यवादी देशो में भी 
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समाजवाद का स्वरूप पृथक-पृथक्‌ है। रूस तथा चीन के समाजवाद मे ही अतर 
है । एक बात निश्चित है कि समाजवादी, विचारधारा ने मानव के मन मे आथिक 
स्वतन्त्रता की भूख, जगा दी है किन्तु यह विचारधारा एकाम्री होते से मानव 
के मने मे 'असन्तोष' की आग भडका देती है। वह केवल अपने जीवन यापन 
के स्तर (5६800%870 ० ॥6) वृद्धि की दिशा मे ही सोचता है, अधिकार की 
भाषा उसके मुह पर होती है करतंव्य का पक्ष उसके मस्तिष्क में नहीं आता 
परिणाम यह होता है कि प्रत्येक खराबी का दायित्व वह राज्य पर होना 
करार देकर राज्य के प्रति विद्रोही भावना को बढाता है। हमारी भारतीम 
विचारधारा मे भी राजा को असन्तुष्ट होना आवश्यक माना जाता था जैसाकि 
कहा गया है--- 

असन्‍्तुष्टा द्विजा नष्ठा, सन्‍्तुष्ठा व महोभुज- । 

सलज्जा गणिका नष्टा, निलंज्जा ले कुलांगना। 

कितु प्रजा के मन में असन्तोष जागे तो चूंकि बह राज्याश्रित अधिक है 

उसका क्रोध राज्य पर ही होता है। दूसरी बात जो मानव के मन मे धर 
कर जाती है वह “वर्ग-विद्व ष' है। मानव की विचार सरणि चू'कि एकागी होती 
है इस कारण बह “अर्थस्य पुरुषोदास ' हो जाता है तथा उसके अभाव की 
जिम्मेदारी राज्य के साथ एक विशेष वर्ग पर डालकर अपने कतंव्य की इतिश्री 
मान लेता है । 


उपरोक्त विश्लेषण से यह बात स्पष्ट है कि आधुनिक समाजवादी विचार- 
धारा का जब तक भारतीयकरण न हो तब तक प्रजातत्र में स्‍्वय के कर्तथ्य 
की भावना जागृत नहीं हो सकती और न राज्य के प्रति स्वय के कतंव्य का 
भान उसे हो सकेगा । अधिक सत्य यह है कि राजनीति के पास मानव की 
समस्याओ का समाधान नही है चाहे कोई वाद हो वह समस्या सुलझा नही 
सकेगा । समाजवाद, साम्यवाद, सर्वोदिय तब ही सफल हो सकेंगे, जब कि उसमे 
मानव के हृदय को परिवर्तन करने की शक्ति हो और उसका लक्ष्य मानव को 
आदर नागरिक बनाना हो । आज की विश्व की समस्याओ का समाधान तब हो 
सकेगा जबकि मानव सनातन मूल्यो की पुन. प्रतिष्ठा कर सकेगा। जैसाकि 
प्रसिद्ध इतिहासविद तथा विश्वसस्कृति के अध्येता डॉ० टायनवी का नव- 
प्रकाशित पुस्तक में निष्कर्ष निकाला गया है ! जैन धर्म मे समाज-परक व्यवस्था 
तथा समाजवादिता के जो विचार कण फैले पडे हैं उसके अनुसार मानव, 
सनातन मूल्यों की पुनर्स्थापना करे तब ही मानव का कल्याण हो सकता है। 
मानव का विकास सर्वांगीण होना चाहिये यही जैनधर्म मे निहित विचार- 
कणो का सार है और यही जैनधमं मे निहित समाजवाद का स्वरूप है। €& 


१० 
सामाजिक तथा आशिक न्याय 


न्छश्ज्ण्ज्ज्ण्श्ज्ज्ज्ज्जज्ज्त्स्जःसजश्सज एज एएकस्‍एए७२एश१७/ए०१ए०१२७१४४०-२७१७०एर 


यदि हम प्राचीन जैन साहित्य का अवलोकन करें तो हम इस निश्चय पर 
पहुँचेंगे कि जैनधर्म का मुख्य आधार अहिसा पर है। “अहिंसा से तात्पय॑ 
केवल प्राणिवध से विमुख होना नही है किन्तु प्रत्येक प्रकार की हिसा से विरत 
रहने से जैनधरं ते जहाँ प्राणिवध को अनुचित माना वही उसने “बौद्धिक 
हिंसा' को भी वर्जित माना | इसीलिये एक प्राचीन जैनाचाय॑ ने स्पष्ट कहा 
था कि-- 

स्थाह्रादो बतंते यस्मिनू, पक्षपातों न विद्यते । 
नास्त्यन्यपोडन किचित्‌, जेनधर्म स उच्यते ॥। 

किन्तु अहिसा के सम्मुख एक प्रश्न और था वह यह कि समाज मे से 
अर्थ-जन्य द्वेष तथा ईर्ष्या को किसप्रकार समाप्त किया जावे और उसी लक्ष्य 
को प्राप्त करने के लिये भगवान महावीर ने अपने उपदेशो में “अपरिग्रह' के 
विचार को बहुत भहत्व दिया । भगवान महावीर ने ससार के कल्याण के हेतु 
जिस स्वानुभूति-पूर्ण मागे का उपदेश दिया वह 'निग्न न्थ-धर्म के नाम से पहचाना 
जाने लगेगा। जेनश्रमण वर्ग के नियमो-उपनियमों का सूक्ष्म अध्ययन करने से 
पता चलेगा कि श्रमण को अपने शरीर तक की परवाह किये बिना “आत्मानन्द' 
में लोन रहना उत्तम श्रमणधर्म बताया गया। यहाँ तक कि जब शारीरिक 
बल कम होता जाय और जीवन की आशा न रहे तब उसे पूर्ण रूप से शरीर- 
मोह त्याग कर 'सलेषणा ब्रत' अगीकार कर लेना चाहिये। इसमे भी कोई 
सन्देह नहीं कि गृहस्थ पूर्ण रूप से अपरिग्रही नहीं हो सकता । यह भी सत्य है 
कि मानव के मन में अनन्त वासनाए, इच्छाएँ होती हैं | जैन शास्त्रों ने मानव 
की इच्छा को आकाश के समान अनन्त बताया है । तात्पर्य यह है कि आकाश 
के समान अनन्त इच्छाओ को परिमित करने का उपदेश भगवान महावीर ने 
गृहस्थ को दिया, किन्तु उसका भी अन्तिम लक्ष्य पूर्ण अपरिग्रही माना गया 
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और इसके लिये भी 'सलेषणान्रत' धारण करके शरीर त्याग उचित माना गया । 
पाठकों को यह जानकर आश्चर्य होगा कि प्रसिद्ध बौद्ध विद्वान स्व० श्री धर्मानन्‍्द 
जी कोसाम्बी भगवान पाश्व॑नाथ द्वारा उपदेशित 'चातुर्याम धर्म' से बहुत प्रभावित 
थे और उन्होने अपनी-अपनी शारीरिक स्थिति की गिरावट का लक्ष्य रख कर 
अंतिम 'सलेषणा क्रत' अगीकार करके शरीर त्याग के विचार को उचित समझा 
था, जैसा कि उनके द्वारा-लिखित “भगवान बुद्ध नामक पुस्तक की प्रस्तावना 


में आचार्य काका कालेलकर ने व्यक्त किया है मेरे नम्र मत मे यह सब अपरि- 
ग्रह विन्षार की प्रक्रिया है । 


वास्तव में भगवान महावीर के उपदेश का सार हिन्दी वर्णमाला के प्रथम- 
अक्षर-अ- से प्रारम्भ होने वाले तीन सिद्धान्त (१) अहिंसा, (२) अनेकान्त, 
(३) अपरिग्रह है । इस लेख का उद्दं श्य अपरिंगह के विचार के द्वारा भगवान 
महावीर ने विश्व को किस प्रकार सामाजिक तथा आशिक न्याय का उपदेश 
दिया, इसका दिग्द्शन कराना है । 


अपरिग्रह एक 'विचार' है वाद नहीं यह कहना अतिशयोक्ति पूर्ण नही 
है । जब कोई विचार 'वाद' का स्थान ले लेता है तो उसमे सकुचितता, जडता 
आ जाती है वह विचार सीमित हो जाता है। भगवान महावीर ने बताया था 
कि विश्व में किसी वस्तु का सग्रह 'पाप' है | यदि मनुष्य आवश्यकता से अधिक 
वस्तुओं का सग्रह करता है तो वह समाज में अपविज्नता का सूत्रपात करता 
है । सग्रह करने बाला व्यक्ति उन वस्तुओं से समाज के अन्य सदस्यों को वचित 
कर देता है | सक्षिप्त में सग्रह पाप है । चाहे धन का हो अथवा अन्य किसी 
वस्तु का हो । जिस युग मे मानव समाज वस्तुओं का विनिमय करके अपनी 
आवश्यकता की वस्तु को प्राप्त करता था उस 84767 5५8श॥ की कठिनाई 
को ध्यान मे रखकर सिक्‍को का प्रचलन प्रारम्भ किया गया। यह मानव 
समाज की सुविधा के लिये था ताकि मनुष्य को अपनी इच्छित वस्तु सिक्‍के के 
बदले में प्राप्त हो सके । किन्तु मनुष्य ने इस सिक्‍के तथा इसके पश्चात्‌ प्रचलित 
करेन्सी नोट का सग्रह किया । सिक्का तथा करेन्सी नोट का मुख्य कार्य प्रचलन 
था । जब मनुष्य ने उसका सग्रह किया तो समाज मे बुराइयाँ फैली। यदि 
पाठक करेन्‍्सी-शब्द के शाब्दिक अर्थ को घ्यान मे ले ले तो उन्हे ज्ञात होगा कि 
जिस नोट का ?छाथ्था। जारी रहे, प्रचलित रहे वही करेन्‍्सी नोट है । जब 
मनुष्य ने उसे सग्रह किया तो उससे समाज में एक अभावश्नस्त वर्ग उत्पन्न हो 
गया । इसी प्रकार लक्ष्मी 'बचल' मानी जाती है । उसका स्वभाव चंचल है, 
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वहू किसी एक व्यक्ति पास स्थायी रूप से नहीं टिक सकती है, एक प्राचीन 
कवि ने विनोद मे कहा था--- 
पुरुष पुरातन की वधू, क्यों न अंचला होय' 
यदि हम प्राचीन परम्परा पर ध्यान दें तो हमे ज्ञात होगा कि लक्ष्मी का 
बाहन उलुक है, तात्पय यह है कि जो मनुष्य लक्ष्मी को अपनी आवश्यकता 
की प्राप्ति का साधन मानकर उपयोग करता है, ममत्व-रहित विनिमय 
करता है, उसके लिये लक्ष्मी एक साधन है किन्तु जिसने लक्ष्मी को साध्य मान- 
कर उसकी पूजा की उस व्यक्ति को लक्ष्मी ने अपना वाहन बना लिया। मानव 
की इस सग्रह की वृत्ति को व्यापार के क्षेत्र में प्र०्थावाड़ तथा होड 
(०7४०४॥४०॥ द्वारा अनुचित लाभ प्राप्ति की वृत्ति को जन्म दिया है । मनुष्य 
इसी वृत्ति के कारण पू'जीवादी बना । यह माना जाता है कि पूजीवाद का 
प्रारम्भ सौदा' तथा उत्तकर्ष 'सट्टा' से होता है। उसका अतिम लक्ष्य दूत 
है । इस पूजीवादी वृत्ति के कारण समाज में सचय, भिक्षा, चौथ जैसी भयकर 
बुराईया फैलती है । 
वास्तव में आज त्रिश्व 'सदभाव' तथा अभाव” दो खेमो मे विभक्त है। 

विश्व भे इन्ही दो खेमो मे परस्पर सघर्ष है, एक व्यक्ति विपुल सामग्री से युक्त 
है तथा दूसरा आवश्यक वस्तुओ के अभाव से दु खी है । जब विपुल सामग्री 
युक्त व्यक्ति अपनी सग्रहीत सामग्री का मूल्य बढाकर अभाव पीडित व्यक्ति के 
लिये दुलंभ कर देता है तो उसकी आत्मा रो देती है। इतना ही नहीं अपितु 
पूंजीवादी अर्थ-व्यवस्था ने तो मूल्य स्थिरीकरण के नाम पर सग्रहीत वस्तु को 
नष्ट करने तक की व्यवस्था बता दी । इस भारी विषम परिस्थिति के परिणाम- 
स्वरूप समाज में अमीर-गरीब ज॑ंसे वर्गों की स्थापना हो गई । सभाज मे 
अमीर वर्ग निहित स्वार्थ वाला तथा स्थितिपालक बन गया। अमीर तथा 
गरीब की स्थिति का शब्द-चित्र हिन्दी के एक कवि ने निम्न शब्दों मे 
किया है -+ 

श्वानों को सिलता दूध, 

भूखे बालक अकुलाते हैं । 

सां की हड्डी से चिपक ठिठुर, 

जाड़े की रात शिताते हैं। 

युवती की लज्जा शसन बेच, 

जब ब्याज चुकाये जाते हैं । 

मालिक जब तेल, फुलेलों पर, 

पानी सा व्रब्य बहते हूं। 
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मानव समाज ने जिन महापुरुषों को जन्म दिया है उनमे भगवान महावीर 
चहात्मा बुद्ध के पश्चात्‌ महात्मा ईसा, हजरत मुहम्मद का स्थान भी कम 
महत्वपूर्ण नहीं है। महा-मा बुद्ध ने भी मानव समाज के दुल् नियारणार्थ चार 
आय॑ सत्यो का सागे बतलाया था | महात्मा ईसा ने तो घोषणा की थी कि 
सूचिका (सुई) के अग्रभाग में से किसी ऊटठ का निकलता सम्भव नही हो सकता 
है किन्तु धनी मनुष्य का स्वर्ग मे प्रवेश असम्भव है। बाईबिल में वर्णित एक 
कथा अत्यन्त महत्वपूर्ण है। इस कथा का सारांश यह है कि अगूर के बगीचे के 
मालिक ने कार्य करने के हेतु कुछ मजदूर प्रात काल से नियुक्त किये किन्तु 
दोपहर को देखा तो कुछ अन्य मजदूर कार्य के अभाव में वही खडे थे । उनको 
भी उसने कार्य पर लगा लिया | इसी प्रकार तीसरे पहर भी कुछ अन्य मजदूरो 
को कार्य के अभाव में खडे देखा, उसने उनको भी कार्य पर लगा दिया, किन्तु 
सध्या को सजदूरी चुकाने के समय सबको उतना ही दिया कि जो प्रात काल 
से कार्य करने वाले मजदूर को दिया था। समानरूप से मजदूरी दिये जाने 
पर प्रात काल से कार्य करने वाले मजदूरों को दु.ख हुआ, किन्तु उद्यान के 
स्वामी ने स्पष्ट कहा कि तुम से जो मजदूरी तय हुई कही मैंने तुमको दे दी। 
मैं कार्य के अभाव मे प्रतीक्षा करते वालो को भी वद्दी मजदूरी देता हूँ। अपने 
धन का मै स्वामी हैं, तुम्हे दुख होने का कारण नही है । उक्त कथा के द्वारा 
बहुत महत्वपूर्ण सिद्धान्त की और मानव का ध्यान आकर्षित किया है । 

हजरत मुहम्मद का जीवन तो स्वयम्‌ अल्प आवश्यकता लिये हुए गरीबों 
का जीवम था | उन्होने मानव के सम्मुख “गरीबी का आदर्श रखा । इन 
सब महापुरुषों ने किसी बाद की स्थापना नही की, अपितु उन्होंने मानव के 
अन्तर्मन मे जो सदविचार के बीज थे उनको अपील की और अभाव-पीडित 
व्यक्ति के प्रति सहानुमृतिपूर्ण व्यवहार के लिये मार्ग-दर्शन किया। भगवान 
महावीर ने लगभग २५०० वर्ष पूर्व अपरिग्रह की जो अपूर्व व्याख्या की थी 
उसमे भी किसी वाद की स्थापना का कोई विचार तो नही था किन्तु उसमे 
समाजवादी विचार' के बीज अवश्य विद्यमान थे । उक्त व्याख्या से देश मे 
यह विचार भी पल्‍लवित हुआ कि समस्त वस्तुएं और धन उस व्यक्ति विशेष 
का नही, अपितु समाज की सम्पत्ति है। 'समाजाय इदम्‌, न मम्‌ व्यक्ति को 
उसकी आवश्यकतानुसार उसका वितरण कर देना चाहिये । जो व्यक्ति वितरण 
नही करता वह दोषी है । 

“असविभागी नहूं तस्स सोक्खो' 

विश्व मे कई दाशनिक विद्वान हुए । उन्होंने भिन्न-भिन्न रीति से अर्थे- 

जन्य विषमता को मिटाने का उपाय बताने का प्रयत्न किया । इन सब में 
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मास का स्थान अत्यन्त महत्वपूर्ण है मानवता के इस पुजारी ने स्पष्ट बताया 
था कि अमीरी और गरीबी भगवान की बनाई हुई नही है, किसी भी प्रर्म में 
उनका कोई प्रावधान नहीं है । इस महाविचारक का विचार था कि हमे ऐसी 
समाज-व्यवस्था का निर्माण करना चाहिये जिसमे न अमीर रहे न ग़रीब, इस 
महान्‌ तथा पवित्र विचार के उद्व श्य पूर्ति के लिये उन्होंने वर्ग-सधर्ष का 
मार्ग पसन्द किया । यह स्पष्ट है कि वर्ग-सघर्ष के मार्ग में हिसा अनिवाय॑ 
थी । यही कारण है कि उक्त पवित्र उद्दे श्य के होते हुए भी साधन अपवित्र 
होने के कारण देश मे उसको अधिक पक्ष नही मिल सका । इस विचारक के 
पश्चात्‌ भारतीय रग्मच पर एक ऐसी विभूति का अवतरण हुआ जिसने 
विश्व को प्रमाणित किया । उस महान विभूति “गाधी' ने केवल सैद्धान्तिक 
बात ही नही की अपितु प्राचीन कई महापुरुषो की भाति 'दरिद्र नारायण का 
जीवन स्वयम्‌ व्यतीत किया । उस महान विभूति ने मानव के अन्तर्मन की 
अपील की, उसने सभी के उत्कर्ष का मार्ग प्रशस्त किया । बाईबिल मे बणित 
कथा के आधार पर रस्किन द्वारा लिखित पुस्तक एथप0 पप्ता8 587 
अल्य को भी' ते गाधी के जीवन कौ अत्यधिक प्रभावित किया । यही कारण है 
कि ग्राधी जी विश्व मे मानव की सदबुद्धि व विवेक को अपील करके समाज 
में 'सर्वोदिय' की स्थापना करना चाहते थे । यदि सूक्ष्मता से विचार करें तो 
हमे इस विभाग में साध्य व साधन दोनो की शुद्धता दिखाई देती है। पवित्र 
साध्य के लिये भी अहिंसक साधन अपनाया जाने की बात थी, किसी पर कोई 
दबाव नहीं । वारतव में भगवान महावीर तथा उसके पश्चात्‌ जैनावार्यों ने 
जिस 'सर्वोदय तीर्थ! की रचना का विचार किया था, वही विचार गाधी जी 
द्वारा उपस्थित किया गया । 
'सर्वापवामन्तकर निरत,' 
सर्वोदय तीेसिद तवेब' 

यदि हम समाज की वर्तमान परिस्थिति पर सूक्ष्म अध्ययन करें तो इस 
निश्चय पर पहुँचेंगे कि सामजिक तथा आश्थिक विषमता के कारण मानव समाज 
में सारी व्यवस्था अथंप्रधान हो गई है । अर्थ के अभाव मे मालव के कोई मूल्य 
नही । पुराने समस्त मूल्य समाप्त होकर केवल अथं-प्राधान्य हो गया है। 
मनुष्य की विशाल आशा, आवकाक्षा पूर्ति का बिचार उसे राक्षसीबृत्ति वाला 
बनाने पर उतारू हे । प्रश्न यह है कि कौन-सा मार्ग प्रशस्त है जिसके द्वारा 
मनुष्य की सात्विक-वृत्ति जागृत हो सके ? मै यह स्पष्ट अनुभव करता हूँ कि 
यदि मातव ने अपनी आवश्यकताओं को कम नही किया, सादगी का मूल्य 
नही आका तो उसका जीवन-स्तर कितना ही न बढ़ जाय, वह असन्तोष 
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की ज्वाला मे जलता रहेगा । इसमे सन्देह नहीं कि मनुष्य को सम्मान के साथ 
जीवित रहने के लिये वस्त्र, भोजन ओर निवास उपलब्ध होना चाहिये और 
यह भी सत्य है कि शासन, विशेष कर कल्याणकारी राज्य अथवा प्रजातात्रिक 
समाजवादी राज्य का दावा करने वाले शासन का अनिवार्य कर्तव्य है कि वह 
मानव को उसकी अनिवायं आवश्यकताओ, (वस्त्र, भोजन निवास) की पूर्ति 
करें किन्तु साथ ही शासन के कर्णधारों पर यह भी जिम्मेदारी है कि देश के 
प्राचीन महापुरुषों की भाति स्वयम्‌ अल्प-सतोषी जीवन यापन करे तथा देश के 
सम्मुख सादगी का मूल्य प्रस्थापित करें। समाज मे जब तक 'सतोष' की वृत्ति 
जागृत न की जावे वह स्वय को सुखी अनुभव नही कर सकता । असन्तोष' ही 
दुख मूल का है। मेरी यह स्पष्ट मान्यता है कि वर्तमान शासन कानून के द्वारा 
समाज मे से बुराई को समाप्त करने का प्रयत्न कर सकता है किन्तु चोरी 
छिपे भी कोई व्यक्ति उस बुराई को नही करे, स्वेच्छा से उसे घुणा हो जावे 
यह स्थिति शासन निर्माण नही कर सकता । यह ॒ स्थिति निर्माण करने की 
क्षमता केवल 'सर्वोदय' मे ही है। सर्वोदय का लक्ष्य है कि मानव शासन से 
अनुशासन की ओर बढ़े वह स्वेच्छा से अपने पर ऐसे प्रतिबन्ध लगाये,जिसमे वह 
सुख अनुभव कर सकें । एक विचारक ने कहा था कि जब मनुष्य को अपनी 
साधन-सामग्री की प्रचुरता का अभिमान हो तो उसे अधिक साधन सम्पन्न 
को देखना चाहिये उसका ग्रव॑ नष्ट हो जायगा । यदि उसमें अपनी साधन 
अल्पता के कारण दीनता अनुभव हो तो उसे चाहिये कि अपने से कम साधन 
वाले व्यक्ति को देखे । उसकी दीनता नाश हो जावेगी | तात्पयं यह है कि 
सुख, दुख मनुप्य की मन की अवस्था का नाम है। इतना निश्चित है कि 
मानव जब तक भौतिकवादी बना रहेगा, उसे सुख का आभास नही हो सकता। 


सत्य यह है कि मनुष्य का लक्ष्य 'सुख प्राप्ति है और यह भी सत्य है कि 
राजनीति के आधार पर स्थापित कोई भी वाद मानव समाज मे असन्तोष 
उत्पन्न करता है, जबकि नीति तथा धर्म का मुख्य आधार सतोष है । मानव 
समाज में बलातू विषमता को दृष्टि मे रखकर आज यह विचार बल पकड 
रहा है कि वैयक्तिक सम्पत्ति का सिद्धान्त श्ने शर्ते समाप्त किया जावे । 
आज हमारे देश मे अचल सम्पत्ति से लाभ प्राप्त करने की अनियन्रित इच्छा 
पर शासन ने कई प्रतिबन्ध लगा रखे हैं। भारतीय शासन जिस राजनीतिक 
दल के हाथ में है उसने (कांग्रेस) जनतत्रीय पद्धति द्वारा समाजवाद का घ्येय 
गत वर्ष ही स्वीकार किया है। तात्पय यह है कि भविष्य में किसी समय देश 
भे यह विचार बल पकड़ेगा कि सारी सम्पत्ति का स्वामी समाज है और 
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व्यक्ति आवश्यकतानुसार उसका उपभोग कर सकता है। प्राचीन विचारकों ने 
स्पष्ट कहा था कि -- 
मनुष्य सौ हाथ से एकत्र करे किन्तु हजार हाथो से उसका वितरण करे | 
ग्रांधीजी ने भी ट्रस्टी-शिप का विचार देश के सम्मुख रखा था। यह निश्चित 
तथ्य है कि देश में व्यक्तिगत रूप से सादगी का मूल्य बढ़े, इसकी जिम्मेदारी 
शासको पर है। प्रजातन्त्र मे मत्रीगयण ही नेता माने जाते हैं। उनको यह 
निश्चित करना चाहिये कि वे देश मे “भोग-प्रधान सस्कृति' या 'त्याग-प्रधान 
सस्कृति' चाहते है । 
यह दुर्भाग्य की बात है कि मत्रीगण ने त्याग-प्रधान सस्कृति निर्माण का 
वातावरण अभी उत्पन्न नहीं किया, जो कि देश की प्रगति के लिये अत्यन्त 
आवश्यक है। विस्तार तथा उसकी पूर्ति के लिये वेध,अवध उपाय अपनाये जाने 
की वृत्ति तरक्की पर है देश मे आध्यात्मिक वातावरण के निर्माण की आवश्य- 
कता है। तभी जैनाचार्य की हृष्टि से देश के नागरिको के मन में निम्न भाव 
मुखरित होगा । 
सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सतु निरासया:। 
सर्वे भव्राणि पश्यतु, मा कश्चिद्‌ दुःखसाप्तुयात । 


११ 
विश्व-धर्म सम्मेलन : एक भेंटवार्ता 
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नई दिल्ली । 

१२, लेडी हार्डिग रोड़ 

विश्वधर्म-सम्मेलन के कार्य का कक्ष । 

मध्य भारत के जाने-पहचाने सेवक और विचारक श्री सौभागम्यमलजी जैन 
के साथ मैं चाय पी रहा था | 

'कलकत्ते का सम्मेलन कैसा रहा ?” श्री जैन साहब मुझसे अचानक पूछ 
बेठे । मैं समला और उत्तर देने को तत्पर हुआ । पर सम्मेलन किस अर्थ भें 
कंसा रहा, यह समझे बिना क्‍या उत्तर दिया जाय ? फिर भी कुछ न कुछ 
जनरल बात तो कहनी चाहिए, इसलिए मैने चाय की चुसकी लेते हुए कहा-- 
शानदार रहा | 

प्रश्ण उठा था, उत्तर मिल गया, बात समाप्त हो गयी । पर मेरे मन 
का समाधान नही हुआ । मैंने पूछा - 

“विश्वधमं-सम्मेलन के भविष्य के सम्बन्ध मे आपके क्‍या बिचार है? 
क्या बताने का कष्ट करेंगे ?' 

“निश्चय ही विश्वधम के विचार का भविष्य बहुत उज्ज्वल है।' सोभाग्य- 
मलजी ने बातो मे रस लेते हुए कहना शुरू किया और फिर तो कहते ही चले 
गये--'पर उसका भविष्य और भी अधिक उज्ज्वल हो सकता है, यदि हम 
थोडा गम्भीरता से इस ओर ध्यान दें तथा दो-तीन बातो पर विशेष रूप से 
विचार करें ।' 

सहज ही मेरी जिज्ञासा को बढावा मिला और मैंने पूछा--'कौनसी है वे 
दो-तीन बातें ?' 

पहली बात तो यह कि हमे धर्म के इस प्लेटफार्म को राजनैतिक स्वार्थ- 
सिद्धि का अखाडा नही बनने देना चाहिए। किसी भी व्यक्ति का महत्व हमारे 
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इस प्लेटफार्म पर इसलिए नहीं होता चाहिए कि वह राजनैतिक हृष्टि से बड़ा 
व्यक्ति है, या मिनिस्टर है या अन्य पदाधिकारी है, बल्कि विश्वधर्म के प्लेट- 
फार्म पर खड़े होने वाले व्यक्ति के जीवन में साधना होनी चाहिये, सादित्य, 
ससस्‍्कृति या समाज की सेवा का उसके पीछे इतिहास होना चाहिए | यदि हम 
इस बात का ध्यान रखेंगे तो सहज ही अनेक प्रकार के दोषो से हम मुक्त रह 
सकेंगे । 

'लेकिन आज तो हमारे समाज मे सर्वत्र इन राजनैतिक नेताओं का ही 
महत्व है। अखबारों पर भी, रेडियो पर भी, प्लेटफार्म पर भी, सब जगह 
इन्ही का बोलबाला है। ऐसी स्थिति मे हम उनसे कंसे बचे रह सकते है ”' 
जब मैंने यह पूछा, तो जैन साहब ने कहा--आपका कहना सर्वथा ठीक है 
और वास्तविकता पर आधारित है। पर हमे इससे बचना ही होगा । यदि 
राजनीति का भूत हम पर भी सवार हो गया तो वह हमारे मिशन को क्षत- 
विक्षत कर देगा ।' मै दूसरी बात जानने को उत्सुक था, इसलिए मैने पूछा--- 
“अच्छा, आपका दूसरा सुझाव क्‍या है ?' 

'भेरा दूसरा और सबसे मुख्य सुझाव यह है कि हमे इस तरह के साहित्य- 
निर्माण तथा प्रकाशन की योजना बनानी चाहिए, जिसमे साहित्य एक दूसरे 
धर्मवाले विचारों की दृष्टि से निकट आ सके । आज एक-दूसरे के धर्म को 
नीचा दिखाने वाला और खडित करने वाला साहित्य प्रचुर मात्रा मे हैतथा 
प्रतिक्तियावादी तत्व उसका जी-तोडकर प्रचार भी करते है। यदि हम इस 
बैमनस्थोत्पादक साहित्य से समाज को बचाना चाहते हे, तो हमे उसके 
मुकाबले में ठोस तथा स्वस्थ साहित्य समाज के सामने प्रस्तुत करना होगा ! 


'सभी धर्म तीन विचारो पर आधारित हैं, ज्ञान, कमं और भक्ति । किसी 
धर्म ने ज्ञान के महत्व को अत्यधिक मान कर शेप दोनो भागो का एकान्त रूप 
से खडन किया । इसी तरह किसी ने कर्म को पकड़कर खीचमा आरम्म कर 
दिया और किसी ने भक्ति को । वास्तव में तो तीनो विचारों का सतुलन ही 
धर्म है। जब तक हम विचार को सुरूचिपूर्ण तथा आधुनिक साहित्य का 
निर्माण करके जनता को नही समझायेंगे, तब तक विश्वधमे का विचार घर- 
घर मे प्रवेश नही पायेगा । 

साहित्य-निर्माण की बात जैन साहब ने बहुत ही गम्भीरता तथा तीब्रता 
से कही । उन्होंने यह भी बताया कि इस प्रकार की किसो योजना पर अमल 
किया जाय तो वे अपनी पूरी शक्ति इस काम मे लगाने को प्रस्तुत है । 

इसके बाद मैने तीसरी बात बताने का उनसे अनुरोध किया, तब उन्होंने 
कृहा-- 
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'तीसरी बात यह है कि सभी धर्मो को मानने वालो के सामने कोई एक 
ऐसा 'कोमन प्रोग्राम' होना चाहिए, जिसका सभी अमल कर सकें । वह कोमन 
प्रोग्राम क्या हो सकता है, यह सभी धर्म वाले मिलकर सोचें। किन्तु जब तक 
इस तरह का कोई कार्यक्रम नहीं होगा, तब तक हमारी प्रवृत्ति केवल सम्मेलन 
कर लेने और आम जनता के सामने विचार रख देने तक ही सीमित हो 
जायेगी । मैं चाहता हैँ कि ऐसा न हो और हमारा काम व्यापक बने ।! 

इस प्रकार श्री जैन साहब ने अपने तीन विचार रखे। मुझे सायकालीन 
गाडी से बनारस के लिए रवाना होना था, इसलिए समय कम था । फिर भी 
लगभग ४५ मिनिट तक हम दोनो विश्व-धर्म के विचार के सम्बन्ध में 
विविध पहलुओ से चर्चा करते रहे । 
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विश्व भरकी जातियां सब बढ़ी आगे जा रहीं। 
देखकर पोछे तुम्हें अगुली उठा चेता रहीं ॥ 
दौड़ करके शीघ्र ही अब साथ में हो जाहइये। 
या शान्ति-धायक मुत्यु को गोद मे सो जाइये ॥ 


चहूँ ओर से जागृति का शब्द सुनाई देता है। यह समय उन्नति काल 
है । इस युग मे यदि हम स्वाश्रयी नहीं बने, इस कुम्भकरणीय निद्रा से जागृत 
न हुए तो समझो किन्तु निश्चय कर लो कि हमारा जक्षीघ्र ही सर्वांश पतन होने 
वाला है | 


चू कि यह शताब्दि उन्नति का युग है, इस युग मे जिसने समाजोप्नति नहीं 
की वहु॒ समाज निद्राग्रस्त नही बल्कि पूर्ण शात, निद्वित है, कभी उठ नही 
सकता । यदि हम इस समय मे भी न जागृत हो तो हमको अपनी वास्तविक 
दशा, अपने गौरव का, अपनी स्वतन्त्रता का कुछ भान न होगा । हमको उन्नत 
समाज के सन्मुख अपना मस्तक ऊचा रखने का कोई अधिकार प्राप्त न होगा। 
हा ! एक बात अवश्य होगी कि हमारी समाज को अन्य समाज,नतमस्तक समाज, 
मूर्ख समाज शिरोमणि, निद्वित समाजाग्रगण्य उपाधिया प्रदान करेंगी। इस 
तरह हम कलकित किये जावेंगे । अतः वीर युवकों ! हम ससार मे इन्द्रियार्थ, 
विलसाय, नही आये हैं, हम आये है कतंव्यमय जीवन व्यतीत करने को । 
जातिर्यातु रसातलम्‌' की नीति को अब छोड दीजिए, वह मरदृदो की नीति 
है । अतएवं उन्नति इच्छुक युवको ! संसार के समरस्थल मे आकर अपना 
सामाजिक बल दिखाओ । कु भकरणीय निद्रा तजकर एक मात्र शत्र “अविद्या' 
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को समाज से भगादो, प्रेम और ऐक्यता को स्थान दो , क्‍योंकि इसीसे तुम्हारी 
अद्वितीय शक्ति प्रकट होगी क्योकि--- 
करंज्यमेव कतंय्य, प्राणे कष्ठगतेरपि। 
भविष्य की सतान का शिक्षित बनाता बहुत आवश्यक है। आप उनसे 
शत्र्ता न बाधिये । शत्र्ता की सीमा हो गई है। उनके विकास का मार्ग 
प्रशस्त कीजिये । 


5 
युवक ओर धर्म 


श्र छतस्‍ कसर एस्‍जतस्‍ ७१२०१ ०स्‍रबस्‍एशस्‍एश१स्‍ एज एकस्‍जचस्‍स/ए-१ सजा 


भारतवर्ष मे प्राचीन समय मे धर्म के प्रति कितना आदर था यह बात 
सर्व-विदित है । भारतवर्ष धर्म-प्रधान देश है । प्राचीन काल मे प्रत्येक मनुष्य अपने 
को धामिक वहलाने में गौरव अनुभव करता था । प्राचीन काल के मनुष्य का 
रहन-सहन पूर्ण धाभिक होता था किन्तु अब इसके सर्वथा विपरीत है । जबसे 
भारतवर्ष में साम्यवादी विचारधारा ने प्रवेश किया है तब से भारत वर्ष में 
विशेष कर युवक समुदाय में धर्म के प्रति बहुत उदासीनता पैदा हो गई है 
और वह दिन-प्रतिदिन बढती जा रही है। साम्यवादी विचारधारा जहाँ तक 
कि उसका सम्बन्ध आथिक योजना से ,है प्रशसनीय हो सकती है उसमे सन्देह 
नहीं किन्तु कतिपय विद्वानों का कहना है कि साम्यवादी विचारधारा में 
ईश्वर तथा धर्म के प्रति अनास्था रखना आवश्यक है, एक साम्यवादी विचारक 
विद्वान ने तो यहाँ तक कह डाला है कि वा 800 768५ €ड्ाइटत ते ए०्परांत 
#९८ ॥९0९५४७॥५ ६0 8४00!॥ ता मै इससे सहमत नहीं । मैं तो इस मत का 
हूँ कि! [# 800 0068 00 छत | छणएौ० 56 ॥6068547फ7 0 0एशा 
ज़रा), 07९0805९ 9९०76 गए ॥806 8 ॥९06ए0णा 

इसी प्रकार जैन युवको को लीजिये, उनमे से अधिकतर धर्म अथवा ईश्वर 
के प्रति उदासीन मिलेंगे । धर्म तथा ईश्वर है, तथा जीवन मे उनका उपयोग 
है इससे कोई इन्कार नही कर सकता | यह सत्य है कि ईश्वर तथा धर्म के 
सम्बन्ध मे धर्म के ठेकेदारों ने बहुत काफी विकृति फैला दी है किन्तु विकार 
फल जाने से असली वस्तु से इन्कार नहीं किया जा सकता । थोड़े परिश्रम से 
हम विकार को निकालकर असली वस्तु जगत के सम्मुख उपस्थित कर सकते 
हैं । आज युवक वर्ग की उदासीनता का जहाँ तक मेरा रुयाल है यही कारण 
है कि हमने विकार को हंटाने का प्रयत्न नही किया। आज का युवक वर्ग 
देखता है कि ईश्वर तथा धर्म एक चो-चो का झुरब्बा बन रहा है, जितने धर्म 
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हैं उतने ही इन दोनों वस्तुओ के स्वरूप हैं । नहीं-नहीं उतने ही नहीं । प्रत्येक 
धर्म में कुछ सम्प्रदाय हैं और उनकी अलग-अलग मान्यता है। उन मान्यताओं 
की विभिन्नता के कारण भी इन दोनो वस्तुओ के स्वरूप में भिन्नता होतो है । 
ऐसी दशा में युवकवर्ग यह नहीं समझ पाता कि आखिर इन स्वरूप में से ईश्वर 
तथा धर्म का वास्तविक स्वरूप क्‍या हैं। ईश्वर का अस्तित्व या अनस्तित्व यह्‌ 
एक दाशेनिक विषय है और यदि हम अस्तित्व मानते हैं तो, यदि हम अस्तित्व 
नही मानते हो तो हमारी आत्मा के कल्याण पर कोई असर नहीं पड सकता, 
किन्तु धर्म का प्रश्न तो ऐसा है कि जो अनिवायं है। वास्तव में यह है कि 
आज का युवक वर्ग जिस वस्तु से घृणा करता है वह धार्मिकता या धर्म नही 
है, मैं तो समझता हूँ कि वह धामिक विकार है। जो युवक वर्ग भी यह कहता 
है कि धर्म से घणा है मेरे ख्याल भे चीज की पहचान नहीं की गई है । दूसरी 
बात यह है कि युवक वर्ग ने धर्म का अर्थ ही नही समझा है। जैन शास्त्रों 
ने धर्म की परिभाषा कितनी सक्षेप तथा सुन्दर की है। 'वत्थु सहावों 
घम्मो' सूत्र मे धर्म की परिभाषा बताई गई है बह एक कुन्जी है | वस्तु का जो 
स्वभाव हो उसे धर्म मान लीजिये। अग्नि का धर्म जलाना है । सक्षेप मे यह कहा 
जा सकता है कि प्रकृति ने जिस वस्तु का जो धर्म नियत कर दिया है वह अटल 
है-अपरिवर्तनीय है । हा! तो धर्म अपरिवर्तनीय है अब हम इसी कसौटी पर प्रत्येक 
क्ियाकाड तक को कह सकते है हम जिस क्रियाकाड की परीक्षा लेना चाहते हैं उसके 
सम्बन्ध में सर्व प्रथम यह देखना चाहिये कि वह आत्मा के धर्म के अनुकूल है 
या नहीं ? यदि है ता वह गृहणीय है। यदि नही तो त्याज्य है । इस कसौटी पर 
परीक्षा करके यदि हम किसी भी धर्म के चिद्धान्तो या क्रियाकाड को अपनायेगे तो 
हमको धोका नही हो सकेगा । जैनधमं का दावा है कि वह आत्मधमं है और 
मैं एक बात और बतादू कि जहाँ तक कि मेरा ख्याल है, जैन धर्म का प्राचीन 
काल में जैन धर्म नाम ही न था वह आत्म धर्म ही था उध्का क्या नाम हो । जब 
एक से अधिक चीज होती है तो नाम सस्कार की आवश्यकता होती है । ताकि 
वहे पहचानी जा सके | जब जगत में इतर धर्मों की उत्पत्ति हुई तो नामकरण 
की आवश्यकता हुई और चू कि जिनेन्द्र देव ने धर्म का उपदेश दिया था अत. 
जैनधर्स नाम रख दिया गया । वास्तव मे जिनेन्द्र देव द्वारा उपदिष्ट धार्मिक 
सिद्धान्त ही आत्म धमं है। अन्त मे युवक समुदाय से अपील करू गा कि वह 
धर्म के नाम से घुणा न करें। धामिकता बुरी नहीं है। वह तो गृहणीय है । 


उससे आत्मकल्याण होता है। धामिक सिद्धातो को सोचें, समझें और यदि वह 
तक, बुद्धि के अनुकूल हो ग्रहण करें । मै धा्िक सिद्धान्तों को आपसे (8॥90॥9 
0]09) करने के लिये अनुरोध नही करता । साथ ही समाज के विद्वानों का 
कर्तव्य है कि धामिक विकार को शोघ्र ही दर करें ताकि युवक समाज धर्म के 
प्रति आक्ृष्ट हो । ् 


रे 


जातिबाद और युगबोध 
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संसार मे यह अनादि नियम रहा है कि जब समाज मे अत्याचार बढ़ जाता 
है मानव-समाज की विवेक-शक्ति का ह्ास हो जाता है। धामिक प्रवृत्ति 
बन्द हो जाती है। धर्म के नाम पर रूढि का साम्राज्य स्थापित हो जाता है। 
उस समय किसी ऐसे महापुरुष का जन्म होता है, जो समाज मे व्याप्त स्थिति 
में ऋान्‍्तिकारी परिव्तत करे। आज से लगभग २॥ हजार वर्ष पूर्व ससार में 
धर्म के नाम पर अधर्म का व्यापार होता था। वर्णाश्रम व्यवस्था के नाम पर 
मानव-समाज हिस्सो में बाँट दिया गया था। चार वर्णों मे से नीन वर्ण अपने 
को द्विज कहकर उच्चजातीय अभिमान का दावा करते थे । वर्णाश्रम-व्यवस्था 
जन्म के आधार पर मानी जाती थी । उच्च वर्ण में उत्पन्न व्यक्ति नीच कर्म 
करते हुए भी उच्च वर्ग का ही माना जाता था। ऐसी स्थिति मे जैन धर्म के 
अन्तिम तीर्थंकर श्री वर्धभान महावीर का क्षत्रिय कुल मे जन्म हुआ था। 
उन्होने मानव-समाज को स्पष्ट रूप से बताया कि वास्तविक धर्म रूढि-ग्रस्तता 
मे नहीं है। धर्म के कलेवर के स्थान पर उसकी आत्मा का सम्मान किया 
जाना चाहिए। इसी प्रकार वर्णाश्रम व्यवस्था कर्म के आधार पर मानी जानी 
चाहिए। कोई व्यक्ति केवल उच्च-कुलोत्पन्न होने के कारण उच्च नही माना 
जा सकता । उसकी उच्चता उच्च कर्म मे निहित है । उन्होने स्पष्ट रूप से 
बताया कि -- 
कम्मुणा बंभणों होई, कम्मुणा होई खत्तियों । 
कम्मुणा बइसस्‍्सो होई, सुद्दी हुवई कम्पुणा ॥। 
उपरोक्त उद्धरण से स्पष्ट है कि भगवान महाबीर ने कर्म को प्रधानता 
दी थी । भगवान श्रीकृष्ण ने गीता मे स्पष्ट रूप से कहा था कि '“चतु वर्णा 
मयासष्टा गुण-कर्म विभागश ' उपरोक्त उद्धरण से भी यही स्पष्ट है किन्तु उन 
२।। हजार क् के भीतर वर्णाश्रम व्यवस्था का और भी विक्ृत रूप है| गया । 
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मानत्र समाज से वर्णाश्रम व्यवस्था के स्थान पर जातीय प्रथा स्थापित हो गई | 
एक हो वर्ण के समाज मे कई जातियाँ और जातियो मे कई उपजातियो का 
निर्माण हो गया । परिणाम यह हुआ कि मानव-समाज छोटे-छोटे विभागों में 
विभाजित हो गया ) कई जातियो के सदस्य अपने को उच्च जाति का मानने 
लगे । उनके सामाजिक सम्बन्ध अपनी उसी विशिष्ट जाति तथा उपजातियों 
में होने लगे। इस प्रथा के कारण स्वधर्मावलम्बी विभिन्न जातियो मे भी 
पररपर विवाह तथा अन्य सामाजिक सम्बन्ध नही हो सके । घाभिक क्षेत्र में 
उन जातियों के सदस्य तक होते हुए भी जाति के क्षेत्र में पृथकू-पथक रहने 
लगे । सारारिक नियमों के अनुसार मनुप्य-मनुष्य मे प्रेम-सम्बन्ध स्थापित 
करने के लिए सामाजिक सम्बन्ध की प्रथा अति आवश्यक है। सामाजिक 
सम्बन्धों के अभाव मे प्रेम-सम्बन्ध हृढ नहीं होता । 

जैन समाज मे भी यही स्थिति है। जैन समाज मे विभिन्न सम्प्रदाय है । 
एक सम्प्रदाय के मतावलम्बी कई जातियो के सदस्य होते है । विभिन्न जातियो 
में परस्पर सामाजिक सम्बन्ध नहीं होते । आवश्यकता तो यह थी क्रि अखिल 
जैन समाज से सम्बन्धित जातियो में परस्पर सम्बन्ध स्थापित होते । वर्तमान 
मे जो जातियाँ जन धर्मावलग्बी है उनके परस्पर सामाजिक सम्बन्ध न होने के 
कारण आपस का स्नेह हृढ नही है। जिन जातियो के कुछ सदरय जैनधर्मा- 
वलस्बी तथा कुछ सदस्य अन्य धर्मावलम्बी है वहाँ स्थिति बडी विचित्र है। 
उस जाति के अल्पसख्यक सदस्य जैन धर्मावलम्बी होते हुए भी उनको सामा- 
जिंक सम्बन्धों मे कठिनाइसों का सामना करना पडता है। और कभी इससे 
त्रस्त होकर बहुसख्यक सदस्यों के साथ तत्सम्बन्धी धर्म में दीक्षित हो जाते हैं। 
यह स्थिति समाज के लिए विचारणीय है। इसी प्रकार नवदीक्षित जैनियों के 
सामाजिक सम्बन्धों का प्रश्न भी बडा जटिल होता हे। कर्म के आधार पर ही 
जाति व उप जातियों के विभाजन हुआ होगा इसमे कुछ सन्देह ज्ञात नहीं 
होता है । 

आधुनिक युग की आशिक क्ियाये जिनमें श्रम विभाजन को अत्यधिक 
महत्व प्राप्त है। इस तथ्य का प्रमाण है कि मानव-समाज ने अपनी सुविधा की 
हृष्टि से ऐसा ही निर्णय किय। होगा। किन्तु जाति व उपजातियो की दीवारें 
मानव-समाज में सकीर्णता उत्पन्न कर उनमे स्पर्धा, वैमनस्थ, स्वार्थ आदि 
दुगु णो को उत्पन्न करेंगी इसकी तो कल्पना भी नहीं की होगी । विश्व-बन्धुत्व 
धर्म, समस्त प्राणियों के प्रति मैत्री भाव सैद्धान्तिक हृष्टि से आवश्यक मानते हुए 
ही एक धर्म के अतुय।बियो में वेवाहिक सम्बन्ध न करना, किसी भी दृष्टि से 
न्यायानुकूल व तक-युकत नहीं कहा जा सकता । शिक्षा का अभाव प्राचीन 
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परम्पराएँ, रीति-रिवाज आदि के कारण इस दिशा में प्रगति करना सम्भव 
नही दिखाई देता है। शिक्षा का जितना ही अधिक प्रचार व प्रसार होगा 
जांति व उपजातियो के बीच के कृत्रिम बन्धन शने-शनेः दूर होते जाँयेगे। 
जिस प्रकार यातायात, सवादवहन, देश-विदेशो की यात्रा व साहित्य के प्रचलन 
से छुआछूत का विचार कम होता जा रहा है। ज्ञान का प्रकाश भी मनुष्य 
को सही मार्ग दिखाने मे सहायक होगा । वंवाहिक सम्बन्ध केवल विशिष्ट जाति 
तक सीमित रखने के कई दुष्परिणाम दिन प्रतिदिन देखने मे आते हैं । 

उदाहरण के लिए दहेज की माँग, योग्य वर-वधू का न मिलना, चयन के 
क्षेत्र मे सीमितता, विवशतापूर्वक बेवाहिक बन्धन आदि इस प्रकार के प्रगति- 
शील कदम से जातीय सगठन हढ होगा । परस्पर सम्बन्धो से स्नेह व वन्धुत्त 
की भावना का प्रसार होगा तथा जो संघर्ष तीर्थस्थानो, मन्दिरो, धामिक व 
सामाजिक संस्थाओं मे समय-समय पर होते है वे सदेव के लिए समाप्त हो 
जाएँगे । जैन समाज की आर्थिक स्थिति और भी हृढ होगी तथा देश के लिए 
शान्ति, सुख व समृद्धि मे वृद्धि होगी । समय की यही आवश्यकता है कि जैन 
समाज से सम्बन्धित सभी जातियो मे परस्पर विवाह आदि सामाजिक सम्बन्ध 
स्थापित किये जावें । दूसरे शब्दों मे अन्तेजातीय विवाह आवश्यक हे । 

क्या क्रान्तिकारी भ० महावीर के अनुयायी इस दिशा में सक्तिय कदम 
उठाने के लिए विचार करेंगे ? 


४ 
सामाजिक एकता का प्रश्त 
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विश्व का भावी इतिहासकार इस तथ्य की ससारके महान आश्चर्यों मे गणना 
करेगा कि जैन धर्म को विश्वधर्म कहने वाले जत धर्मानुयायी विभिन्न वर्गों के 
बीच में एकता नही है, अपितु राग-ह ष, विरोध तथा प्रतिस्पर्धा है। एक घ॒र्मं 
के अनुयायी होते हुए भी सामाजिक सम्बन्धों की हृष्टि से भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय 
की तरह जीवन यापन करते है । आज के इस थुग मे जब ससार के समस्त 
राष्ट्र एक दूसरे के इतने निकट है कि धर्म, जाति, रग, देश आदि को महत्व- 
हीन समझऊफर सयुक्त राष्ट्र मे अपनी समस्याओं को सुलझाने के लिये सामान्य 
उपायों पर वित्ार विनिमय करते है, तथा महान राजनीतिज्ञन 'एक विश्व का 
स्वप्न देखते है, यह बिडम्वना की बात है कि जैन धर्म के मौलिक सिंद्धान्तो 
में अन्तर नहीं होने हुए भी नगण्य बातो को लेकर मतमेदों की खाई दिन प्रति- 
दिन गहरी होती जाती हे । जिन परिस्थितियों में विभिन्न सम्प्रदायों का निर्माण 
हुआ वे आज से भिन्न होगी, कितु आज तो स्पष्ट दिखाई देता है कि यह एक भय- 
कर मूल थी । जैन धर्म मे स्पाद्वाद या अनेकान्त, एक ऐसा अनुपम व अतुलनीय 
दर्शन है कि ससार के प्रत्येक धर्म व जाति के प्रति ही नही अपितु प्राणी मात्र 
के प्रति उदारता, बन्धुत्व व सहनशीलता इसका महान सन्देश है। इस सिद्धान्त 
की महानता के होते हुए भी जैन धर्मानुयायी अपने मतभेदों का समन्वय नहीं 
कर सके, यह दु ख व पश्चाताप की ही बात है । जब तक मनुष्य मे चिन्तनव 
मनन की शक्ति है। तब तक मतभेद का होना स्वाभाविक है, किन्तु मतभेदो 
का समन्वय करके शक्तिशाली सुसगठित समाज का निर्माण कठिन नही है । 
विशेष कर उन वर्गों में जो एक ही धर्मों के अनुयायी है और यह आज के युग 
की माग है, यही युग धर्म हे । जैन समाज का किचित भी ध्यान इस समस्या 
की ओर नही है । कई स्थातो पर जैन जनेतर मतभेदों के नाम पर जैन समाज 
के प्रति स्वार्थी तत्वो द्वारा कटुता उत्पन्न की जा रही है । भारतीय सविधान से 
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भारतीय नागरिकों को अपने मत विश्वासों के अनुरूप मान्यता रखने का अधिकार 
प्राप्त है, किन्तु देश के अल्प जनसंख्यक जैत समाज को अपने मत विश्वास के 
आधार पर मान्यता रखने पर कई स्थानों पर दण्ड का भागी होना पड़ा है, 
अपमान सहन करना पडा है तथा अप्रतिष्ठित होना पडा है। भारत के राष्ट्र 
नायक प० जवाहरलाल नेहरू कई स्थानों की घटनाओ के प्रति रोष तथा खेद 
व्यक्त कर चुके हैं। एक स्थान पर उन्होने कहा था कि बविक्ृत प्रजातन्त्र मे 
बहुमत का कार्य राष्ट्रीय माना जाता है तथा अल्पम्रत का कार्य साम्प्रदायिक 
मान लिया जाता है। आज देश में जैन समाज की प्रतिष्ठा कसौटी पर है। 
अन्य धर्मानुयायी देशवासियों को उनके मत विश्वास के अनुकूल आचरण करने, 
प्रचार करने पर उन्हे कोई आपत्ति नहीं होती, किन्तु जैन समाज द्वारा अपने 
सिद्धान्तो के अनुरूप आचरण करने ब प्रचार करने पर आपत्ति होती है। 
किसी जैन द्वारा अहिसा प्रचार की बात करने पर उसे साम्प्रदायिक मान लिया 
जाता है । कई स्थानो पर राजनीति के राग-द्ेष से प्रभावित सज्जन जैन 
सस्था के पदाधिकारी होने के कारण जैनों पर साम्प्रदायिकता का आरोप 
लगाते है । यह सब इसलिये है कि हम स्वयं सगठित नहीं है और आपस मे 
झगडते है व अपने शक्ति-साधनो का दुरुपयोग करते है। यदि हम विभिन्न 
बर्गों को समाप्त करके सुसगठित समाज का निर्माण नहीं करते है तो अपने 
विरुद्ध कुछ कहने वालो को बल प्रदान कर रहे है तथा अपने अस्तित्व को विषम 
परिस्थितियों मे डाल रहे है । उदारता व समन्वय बुद्धि से हम अपने उहं श्य 
की पूत्ति कर सकते है। अनुदारता व असहिष्णुता पाप है, स्याद्वाद तथा 
समन्वय बुद्धि के उपयोग से जैन समाज यह कार्य सम्पन्न कर सकता है । इस 
लेख का उद्दंश्य यही है कि विभिन्न वर्ग या सम्प्रदाय आपस के मनमुटाव, 
विरोध तथा मतभेद को भुलाकर अपने को सगठित करे । यह कार्य न केवल 
अपने धर्म व समाज के प्रति सेवा कार्य होगा किन्तु विश्व की समस्याओं को 
सुलक्षाने मे भी योगदान देगा | दो महायुद्धो से लड्खडाती तथा तीसरे महा- 
युद्ध के किनारे पर खडी मानवता को अहिंसा के सिद्धान्तो से ही विश्व-शाति 
के स्थायी लक्ष्य की ओर ले जाया जा सकता है और सुसगठित जैन समाज 
अपने सिद्धान्तो के प्रचार व प्रसार के द्वारा ही यह कार्य कर सकेगा अन्यथा 
नही । 
सामाजिक सम्बन्धों की स्थापना से ही समाज में एकता की भावना को 
बल प्राप्त होशा । जैन समाज सकीर्ण मनोवृति के कारण सामाजिक सम्बन्धो 
में जाति को आधार मानता है, धर्म को नही । आज तो जातीय अथवा सम्प्र- 
छायो के विभिन्न वर्गों की एकता की ही आवश्यकता नही है, अन्तर्जातीय 
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सम्बन्धो की ओर अग्रसर होना आवश्यक है | किन्तु जब एक धर्म के अनुधायी 
ही आपस मे सम्बन्ध करने को तत्पर नही तो अन्तर्जातीय सम्बन्धों की चर्चा 
करना तो आधारहीन है । 

जैन धर्म के प्रागए तिहासिक काल पर हृष्टिपात करने से ज्ञात होता है कि 
जैन धर्म के सिद्धान्तों का भ्रतिपादन जो आज किया जाता है, उसका सामूहिक 
ताम ही नही था । बह प्राकृतिक आत्म-धर्म था। जैनशास्त्रों के अनुसार 
आत्मा का जो स्वभाव है वही धर्म था । आचार्य कुन्द कुन्द ने स्पष्ट रूप से कहा 
था कि “वत्थ सहावों धम्मो' इस प्रकार वस्तु के स्वभाव को धर्म कहा 
जाता था । वास्तव में आत्मा का अभ्युदय जिन मार्ग व सिद्धान्त से हो, उसे 
ही धर्म कहता उचित है। राष्ट्रपिता महात्मा गाधी ने कई बार कहा था कि 
गाघीवाद' के नाम की कोई वस्तु नही है। जिस सिद्धान्त को मैं प्रतिपांदित 
करता हूँ वह मुझे अच्छे लगे है मैंने उनका अपने जीवन मे प्रयोग किया है, 
उनको मानव जाति के लिये मै श्रेयस्कर मानता हूँ। मै इसी लिये उनको अपनाने 
की कहता हूँ । कालान्तरसे जेनशास्त्रों मे वणित सिद्धान्तों के समूह का नामक रण 
होने लगा । भगवान महावीर के समय देश मे दो सस्क्ृतिया थी। वैदिक सस्कृति 
में यज्ञ आदि की विशेषता थी तथा श्रमणसस्क्ृति (जेन व बौद्ध) में भात्मयश 
अथवा आत्मशुद्धि के लिये स्थान था । पशुयज्ञ को कोई स्थान नही था। इस 
समय भी विभिन्न मतो का प्रतिपादन करने के लिये विभिन्न समूह थे, जैसा कि 
सत्रकृताग में बताया गया है कि क्रियावादी, अक्रियावादी, आत्मवादी, अनात्म- 
क्तवादी आदि-आदि, किन्तु ये वाद थे, किसी विशेष धमं अथवा दर्शन का पुट 
उन पर न था। यह भी कहा जात है कि भगवान महावीर के अनुयायी के 
ब्रत, उपवास आदि में विश्वास करने के कारण ही उन्हे '्रात्य/ कहा जाता 
था । जो कुछ भी कारण हो, बहुत समय के पश्चात 'जैन धर्म! सज्ञा प्रारम्भ 
हुई । श्वेताम्बर दिगम्बर दो वर्गों का निर्माण हुआ, मतमेंदों को आधार ऐसा 
नहीं था जितका समन्वय नहीं हो सकता था। इन दोनो वर्गों मे अचेलत्व व 
सचेलत्व का प्रश्न मुख्य है । दोनो वर्ग अपरिग्रहवाद के समर्थक है, इसमे कोई 
सन्देह नही है। मेरे अत्पमत में 'अचेलत्व' अपरिग्रहवाद की बाह्य दृष्टि से 
चरम सीमा है। विषयासक्त व्यक्ति अचेलत्व को अपनाने का साहस भी नहीं 
कर सकता है। अचेलत्व आदर्श है। प्रश्न यह है कि हम साधु समाज में 
किस सीमा तक अचेलत्व को अपनावे । जब साधु समाज बनो के स्थान 
पर ग्राम-नगरों में निवास करते लगा, तो अचेलत्व का अत्यधिक महत्व 
होते हुए भी, व्यावहारिक हृष्टि से सचेलत्व स्वीकार करना आवश्यक था । 
श्रावक के सामने अचेलत्व का प्रश्न ही नहीं था । श्रावक वस्त्र सहित होते हुए 
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भरी अपने को दिगम्बर कहलाने लगा तथा इसी प्रकार कई रण के वस्त्र 
परिधान करने पर भी श्वेताम्बर कहा जाने लगा | वस्त्र के बिता उसका काम 
चल ही नहीं सकता था । इन दो बड़े-बड़े सम्प्रदायो के अविभाव के पश्चात्‌ 
मूर्ति पूजा, सवरुत्र मृतिपूजा अथवा ऐसे कई प्रश्नों को लेकर मतमेंदो का निर्माण 
हुआ । मतमेदों के कारणों व उपायो पर विचार करना इस लेख का उद्दश्य 
नहीं हैं । किन्तु इतना स्पष्ट है कि जिन बातो को लेकर श्वेताम्बर, दिगम्बर, 
स्थानकवासी, मूर्तिपुजक, तेरापन्थी, तारणपन्थी आदि सम्प्रदायों का निर्माण 
हुआ, इन प्रश्तों का बहुत सुविधा पूर्वक समन्वय किया जा सकता है । यह मत- 
भेद यही समाप्त नहीं हो जाता है, अपितु एक ही सम्प्रदाय में कुछ नगण्य 
बातो को लेकर उप-सम्प्रदायो का निर्माण करता है । जैसे श्वेताम्बर, मू्ति- 
पूजक, सम्प्रदाय में तीन थुई चारथुई का विवाद है। एक दल (तीन घुई का 
समर्थक व अनुयायी ) दूसरे दल को भिथ्यात्वी कहता व मानता है क्योकि वह 
भार वार स्तुति-बन्दना करता है, यदि तीन बार बन्दना-स्तुति करना धर्म 
लाभ का कारण है तो ४ बार स्तुति करना कैसे मिथ्यात्व का कारण हो सकता 
है । स्थानकवासी एवेतम्बर जैन (या साधु-मार्गी) सम्प्रदाय मे प्रारम्भ मे श२ 
उप-सम्प्रदाथ थी । कालान्तर मे इस सख्या में काफी बृद्धि हो गयी, छोटी-छोटी 
बातों को लंकर पृथक आचाये, पृथक ममाचारी बन गयी । कुछ बष पूर्व अधि- 
कंतर उप सम्प्रदयों का एकीकरण हुआ है। यह खेद का विषय है कि उक्त 
सगठन में भी वरार पड रही है । बिडम्बना क। यही पर अन्त नहीं होता है 
किन्तु मतमेद मनभद का निर्माण करता है। जैन धर्म के महान आचाय॑ हेमचन्द्र 
ने शिव मंदिर में जाकर भी निम्न शलोक पढा व शिव दर्शन किये । 
भववीजाकु रजनना, रागाद्या क्षयस्रुपागता यस्‍्य । 
ब्रहा वा विष्णुर्वा, हरो जिनो वा नमस्तस्मे ॥॥ 

यह समन्वय का अनूठा उदाहरण है । उसी महान आचाये की परम्परा में 
विश्वास करने वाले समाज में छोटे-छोटे मतभेदों के कारण पृथक रहे,यह स्वंथा 
अनुचित है। 

जन धर्मानुयाथी स्थाद्वाद का ग्रुणमान करते है किन्तु व्यवहार मे उसका 
आचरण नहीं करते यह कहा जा सकता है । जैनाचार्य ने तो स्पष्टरूप से कहा 
है कि जैनधम का ध्येय मुक्ति की प्राप्ति है, वह किसी वाद था सम्प्रदाय से 
नही हो सकेगी । मुक्ति तो कषाय के नाश से ही होगी । उन्हीन स्पष्ट रूप से 
कहा था --- 

नाशाम्बरत्वे न सिताम्वरत्वे, न तत्ववश्वे न चर तकंबादे । 
स्व पक्ष सेव। 5: श्रयेणन मुक्ति; कषायमुक्ति' क्लिमुक्तिरेव ॥ 
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आवश्यकता इस बात की है कि जैन समाज की प्रत्येक सम्प्रदाय का सदस्य 
अपना आत्म-निरीक्षण करके अपने मन के अहकार को समाप्त करने का प्रयत्न 
करें | वास्तविकता यह है कि मनुष्य ने अपने अहकार का पोषणधर्ं के नाम पर 
किया है और उसी को “धर्म प्रमावना' का नाम दिया है। उदू के एक शायर 
ने कहा है कि -- 

मसजिद तो बनादी पल भर में ईमा को हरारत वालों ने । 

सत वही प्रुराना पापी रहा, बरसों में नमाजी हो न सका ॥ 

हमे हृदय के अन्ध-विश्वास व ढोग को समाप्त करना चाहिये । समाज 
धर्म के ठेकेदारों ने धर्म नाम पर न जाने क्तिने ढोग अन्ध विश्वासो का चक्र- 
व्यूह रचा रखा है। धर्म का गूढ रहस्य, शिक्षा (धामिक्त) के बिना प्राप्त नही 
हो! सकता । जिस समय धर्म के गृढ रहस्य का पता लग जाता है और भनन्‍्ध 
विश्वास समाप्त होगा, उस समय जैन समाज के सब सम्प्रदायों मे एकीकरण 
होते देर नही लगेगी । मै उस दिन का स्वप्न देखता हूँ कि जब हमारा धामिक 
समभाव व उर्दू के शायर की निम्न पक्तियों के अनुसार हृश्य देख सके । 

“मस्जिद में नाचता हूँ नाकूस की सदा पर । 

'एक एसी संस्था का निर्माण होना चाहिये जो क्रान्ति का झण्डा लेकर 
समाज मे व्याप्त अन्धविश्वास के विरुद्ध मोर्चा ले। यह निवियाद है कि इस 
मो््च में समझौता-वादिता से काम नहीं चल सकेगा । हृंढ़प्रतिज्ञ होकर मग्रठित 
रूप से कार्य की आवश्यकता मे भारत जैन महामण्डल' जैसी सस्था इस दिशा 
में माध्यम का कायें कर सकती है। उसकी नीति और भी स्पष्ट हो तभी सक्तिय 
होकर यह कार्ये किया जा सकता है । 


सेद्धातिक समन्वय के साथ-साथ इस बाल की भी आवश्यकता है कि जैन 
समाज का प्रत्येक सदस्य अपने व्यवहार मे इस प्रकार का कार्य करे कि जिससे 
सामाजिक एकता कायम हो सके । कुछ वर्ष पूर्व मैने 'जेन जगत भे सामाजिक 
एकता की दिशा में कुछ सक्रिय सुझाव दिये थे । मेरा विश्वास है कि यदि 
समाज मे इन सुझावों के अनुरूप कार्य किया गया तो निश्चित रूप से जँन 
समाज सुसगठित रूप से विश्व के समक्ष जैन धर्म के महान उदार सिद्धान्तों का 
प्रचार करने में अग्रसर होगा । विदेशों में अखिल विष्वव जैन मिशन' द्वारा 
जन धर्म के सिद्धान्तों का प्रचार कार्य हो रहा है, वह सराहनीय होते हुए भी 
अपर्याप्त है । समस्त जैन समाज अपने उत्तरदायित्व को निभाए, यह जैन 
समाज का प्राथमिक तथा महत्वपूर्ण कत्तेंब्य है । 


पू 
समाज मे प्राण-प्रतिष्ठा की आवश्यकता 


न्छ्ज्न्फ्ज्श्न्ज्व्ज्ज्ग्फ्ज्ण्ज्ज्श्ज्ज्व्ज्ाछ छत श उप एसपतस्‍सएज्शसएासएकस७ 





जिस प्रकार स्वचालित यत्रों मे बैटरी अथवा बिजली प्राण-सचार करती 
है तभी उसमे चेतनता आती है उसी प्रकार समस्त जीवधारियों में भी प्राण 
के कारण ही चेतना होती है। समाज व्यक्तियों का समूह है इस कारण समाज 
में भी प्राण आवश्यक है अन्यथा उसमे चेतनता नहीं आ सकती । अखिल जैन 
समाज अपने क्रो अन्तिम तीर्थकर भगवान महावीर का अनुयायी तथा उनके 
धर्मशासन का अनुगामी मानता है। आज से लगभग २५०० वर्ष पूर्व आज 
की भाँति आधुनिक साधन तथा सुविधाओं का अभाव होते हुए भी धर्म 
प्रवर्तक्त भगवान महावीर ने अपने स्वानुभूतिपूर्ण सदुपदेश हारा इस देश से 
काफी बडी सख्या में साधु साध्वियों को निवृत्ति मार्ग में दीक्षित किया । इसी 
प्रकार काफो बडी सख्या में गृहस्थ तथा गृहणियों को श्रावक श्राविका बनाकर 
सनन्‍्मार्ग की ओर प्रेरित किय्रा । यह एक विशेष बात है कि भगवान के अनु- 
यात्रियों मे राजा, महाराजा मन्त्री, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र सभी वर्ग के 
लोग थे । इसके पश्चात्‌ जैनाचार्यों ते भी इस परम्परा का अनुगसन किया । 
किन्तु यह बड़े खेद की बात है कि गत कुछ सदियों से चतुरविध सघ मे से श्रावक- 
श्राविका वर्ग केवल वैश्य समाज तक ही सीमित हो गया । आज जैन समाज 
की संख्या केवल २०, २५ लाख बनाई जाती है इसकी तुलना मे यदि हम बौद्ध 
धर्मानुयायियो की बात लें तो हमे आश्चयं चकित होना पडता है । भगवान 
गौतम बुद्ध हमारे अन्तिम तीर्थंकर के समकालीन थे । जैन समाज की ओर 
से यह बडे गौरव के साथ कहा जाता है कि देश में श्रमण सस्क्ृति (जैन-बौद्ध) 
विरोधी वायुमण्डल होने पर बौद्धध में को इस देश से पलायन करना पडा । अभी 
भारतीय शासन के “सन्‌ १६६१ सेन्सस रिलीजन' नामक प्रकाशन से यह तथ्य 
प्रकाश मे आया है कि गत १० वर्षो मे बौद्धो की सख्या मे काफी पृद्धि हुई है । हिन्दू 
समाज से धम्मं-परिवतंन करके लोग बौद्ध अधिक हो गये । इस लेख का उ्द शय 
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यह नही है कि इसमे धर्म परिवर्तन तथा उसके हेतु अपनाये जाने वाले 
तरीको की उपादेयता अथवा अनुपादेयता के सम्बन्ध में प्रकाश डाला जाय । 
वास्तव मे भारतीय शासन की धर्मनिरपेक्ष नीति होते हुए भी उसकी कार्ये 
पद्धति ने बौद्ध धर्म को प्रोत्साहित किया है, यही कारण है कि बौद्ध समाज ने 
उसका लाभ उठाया तथा परिणामस्वरूप बौद्ध धर्मानुयायियों की सख्या में 
गत वर्षों मे असाधारण रूप से वृद्धि हुई | इस सन्दर्म मे यदि हम जैन समाज- 
दीक्षित “वीर-वाल समाज” के प्रश्त पर हृष्टिपात करें तो हमे बहुत निराश 
होना पडता है। “वीर-वाल प्रवृत्ति. एक निविवाद प्रवृत्ति है जिसके हारा 
हिंसक समाज को अहिसक बनाने का प्रण्त्न किया जा रहा है किन्तु अखिल 
जैन समाज का पूर्ण सहयोग इस प्रवत्ति को भी प्राप्त नही हो सकता । वास्तव 
में जैन समाज अपने आन्तरिक भेदों की व्याधि से पीडित है। इसी का परि- 
णाम है कि न तो अखिल जैन समाज मे पर्याप्त चेतना है, न स्था० जैन 
समाज में । जैन समाज के लिए यह एक आत्म-परीक्षण का अवसर है । यदि 
जैन समाज अपने गुण, दोष पर तटस्थभाव से विचार करके अपनी कांर्थे- 
पद्धति में सुधार न करे तो स्थिति दिन-प्रतिदिन शोचनीय होगी इसमे सन्देह 
नहीं है । समाज को अपने को प्राणवान बनाना पड़ेगा तभी समाज के स्वा- 
भिमान की रक्षा हो सकेगी । 


आज स्थिति यह है कि जाने अथवा अनजाने रूप से कई भागों से समाज 
को शक्तिहीन बनाने का प्रयास हो रहा हैं। यदि हम साधु समाज की ओर 
हृष्टिपात करें तो बडा निराश होना पडता है। यह एक कटु सत्य है कि कई 
नामाकित साधु मुनिराज की सस्थाएं स्थापित हैं। चूंकि श्रावक समुदाय पर 
साधु-मुनिराजों का प्रभाव है, अतएवं उसके लिए आवश्यक सधी व्यवस्था कई 
मुनिराजो के द्वारा कराई जाती है किन्तु समाज की किसी केन्द्रीय सस्था की 
प्रवृत्तियो तथा उसके कार्य के लिए आवश्यक साधन-सामग्री जुटाने की ओर 
कोई घ्यान नही देता । मेरी यह इच्छा कतई नही है कि केन्द्रीय सस्था की 
अर्थव्यवस्था के लिए कोई मुनि प्रयत्न करे किन्तु जब मै देखता है कि उनके 
द्वारा स्थापित सस्था के लिए यह सब कुछ करते है तो एक प्रश्न चिन्ह 
उपस्थित हो जाता है । 

किसी भी वृक्ष को जब तक जीवित रहने, पनपने के लिये पर्याप्त मात्रा 
मे रस प्राप्त नही होता वह न पनप सकता है, न दीर्घायु प्राप्त कर सकता 
है । इसी प्रकार केन्द्रीय सस्था को “रस” की आवश्यकता है वह समाज से ही 
प्राप्त हो सकता है । े 


दर 


समाज से रचनात्मक कार्यक्रम को आवश्यकता 


न्ध्पशज्पजत्ज्जश्स्जशशएशभ्एजजएकएजवस्‍ २ उ एक जाएसत उस जशए सस्ती जरा एगस्‍ए 


यह युग की माग है कि जैन समाज में धार्मिक प्रवृत्तियों के अतिरिक्त 
अन्य समाजोपयोग!। प्रवृत्तिया प्रारम्भ करने के लिये प्रयत्न किया जावे । 
तात्पयं यह है कि समाज के धामिक, सामाजिक, आशिक प्रश्नो के सम्बन्ध मे 
रचनात्मक प्रवृत्तिया प्रारम्भ +रने की आवश्यकता अनुभव की गई । इसमे 
सन्देह नहीं कि जैन कान्फरन्स हमारे सघ की एक प्रतिनिधि सस्था है और 
उससे यह आशा है कि वह समाज के धार्मिक प्रश्नों के अतिरिक्त सामाजिक, 
आधिक, राजनीतिक प्रश्नों के मम्बन्ध में मार्ग-दर्शन दें । एक लम्बे समय से 
इस बात की आवश्यकता अनुभव की जा रही थी कि समाज को उक्त प्रश्नों 
के सम्बन्ध में प्रतिनिधि सस्था की ओर से मार्ग-दर्शन मिलना चाहिये । श्रमण 
तथा श्रमण वर्ग का केवल धार्मिक तथा किसी अश नक सामाजिक व 
सम्बन्ध में ही सम्बन्ध भाता है, किन्तु श्रावक तथा श्राविका समुदा 
समस्या केवल धामिक तथा सामाजिक प्रश्न से हल नहीं हो सकती । उनके 
सम्मुख आथिक तथा राजनीतिक प्रश्न भी आते है। विशेषकर जा 
सन्‍्मुख स्वतन्त्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ भास्तीय शासन द्वारा अगीकृत क्र 
नीति के परिणामस्वरूप समाज के मध्यम तथा निम्न वर्ग के सम्मुख कई 
महत्वपूर्ण प्रश्न उत्पन्न हो गये हैं। इसी प्रकार प्रजातम्त्री देश के एक नागरिक 
के नाते राजनीतिक प्रश्न भी समाज के हृदय को आन्दोलित करते हैं । इस 
प्रकार समांज के आथिक तथा राजनीतिक प्रश्न के सम्बन्ध मे मौन नही रखा 
जा सकता । 

उक्त भूमिका की प्रृष्ठमुमि मे यह आवश्यक है कि हमारा समाज धामिक- 
साधना के साथ-स्ताथ अपने समाज में व्याप्त सामाजिक सुधार के प्रश्न हाथ में 
ले । भारतीय शासन द्वारा अगीकृत कल्याणकारी राज्य योजना तथा आर्थिक 
नीति मे सम्भवत कुछ समय पश्चात्‌ मध्यवर्ग ॥/007८0«&8 समाप्त हो 
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“जावे । शासन सम्भवत यह पसन्द नहीं करता कि उत्पादक या उपभोक्ता के 

बीच में कोई वर्ग (जिसे मध्यम वर्ग कहा जाता है) हो जो केवल पूजी के 
बल पर उत्पादक से वस्तु क्रम करके अधिक मुनाफा लेकर उपभोक्ता को बेच 
दे | हमारे समाज का मध्यम्त वर्ग इसी मध्यम वर्ग में व्याप्त है। यदि समाज 
के इस वर्ग ते अपनी आजीविका के साधनों मे स्मयानुकूल परिवतंन नहीं 
किया तो निश्चित रूप से एक समय ऐसा आ सकता है जबकि समाज का 
उक्त बर्ग भयकर आर्थिक दुरवस्था में ग्रस्त हो जावे | आज के युग मे ऋण 
देकर ब्याज उत्पन्न करने तथा उससे प्राप्त लाभ से आजीविका को समाज 
आदर की दृष्टि से नही देखदा । समाज में साहुकारी-पद्धति के प्रति घ॒ुणा 
तथा नफरत है । हमारा समाज व्यापारी समाज होने के कारण राजनीतिक 
प्रश्नों के प्रति अधिकतर उदासीन होता है किन्तु प्रजातन्त्रीय पद्धति से राज 
नीतिक उदासीनता से हमारी सस्क्रति को कभी कभी हानि पहुँचती है और 
उसके बुर परिणाम भुगतने पड़ते है इसलिये फिलहाल रचनात्मक प्रवृत्ति के 
अनुसरण म निम्त काय शीघ्र प्रारम्भ किया जाना आवश्यक है । 


(१) प्रत्येक नगर में प्रतिदिन अथवा सप्ताह में एक वार एक प्राथना 
सभा का आयोजन हो जिसमे असाम्प्रदाथिक कोई प्राथना की जाव । काई 
भाई इच्छानुसार सामायिक भी कर सकता ह | इस योजना को काफी प्रोत्साहन 
मिलने ५२ स्वाध्याय का कार्यक्रम भी चालू किया जा सकता है। अन्ततोगत्वा 

कार्यक्रम शास्त्र-सभा जैसा रूप ग्रहण कर ल । 

(२) समाज मे व्याप्त सामाजिक कुरीतियो के सम्बन्ध में रचनात्मक 
कार्य प्रारम्भ होवे ताकि उसमे सुधार हों सके । जसे पर्दा प्रथा का नाश 
अग्रहणी, मृत्यु-भोज व विवाहे मे अत्यधिक व्यय आदि-आदि । यदि सम्भव हांतो 
सामूहिक विवाहों का आयोजन आदि-आादि, इसम सन्देह नहीं कि समाज-सुधार 
के कार्य मे अत्यन्त सबत तथा विनयपूर्ण री'त से कार्य प्रारम्भ हो ताकि 
विरोध तथा कठुता के वातावरण से बचा जा सके । 

(३) स्थानीय सघ में शक उपसमिति का निर्माण करके शासन के उद्योग 
व्यापार विभाग से सम्पर्क स्थापित किया जावे तथा समाज के सदस्यों को इस 
बात की समय-समय पर प्रेरणा दी जावे कि वह उत्पादन के कार्य मे सलग्न 
हो । स्थानीय उद्योग व्यापार विभाग प्रतिनिधि से यह भत्री-भाति ज्ञात हो 
सकता है कि किस प्रकार के उद्योग की सम्बन्धित क्षेत्र मे सम्भावना है। 
शासन से लघु उद्योग के लिये किस प्रकार की सहायता प्राप्त हो सकती है । 
समाज का महिला वर्म (शिक्षित) यदि कोई आशिक समय निकालकर किसी 
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काय में सलग्न होने की इच्छा रखता हो तो उसकी व्यवस्था करावे। इस 
सिलसिले मे गृह-उद्योग को भी प्रोत्साहन दिया जा सकता है । ऐसे युवको की 
सूची स्थानीय सघ के पास रहे जो शिक्षित बेकार हो । इसी प्रकार देश के 
जैन-उद्योग समूहों की सूची हो। बेकार युवकों को इस उद्योग समूहों 
)/वर8/शग6॥। से पत्र-व्यवहार करवे कार्य-दिलाने का प्रयत्न किया जावे 
आदि आदि । 


(४) जैन-समाज का प्राचीन इतिहास इस बात का साक्षी है कि जैन 
समाज राजनीतिक क्षेत्र में उददासीन नही रहा अपितु सर्देव उसने राजनीतिक 
शक्तियों को प्रभावित किया है। हमारे लगभग सन्नी तोर्थकरो का जन्म तो 
क्षत्रिय कुल में हुआ है। हमारे पूर्वज क्षत्रिय ही थे । जैनाचार्यों के प्रयत्नों से 
क्षेत्रिय से हम लोग एजाधथा हाकर जैन दीक्षित हुए । देश में स्वतन्त्रता के 
पूव॑ राजा महाराजाओं के मत्रीगणों में जैनियों की कमी नहीं थी उन्होने 
सफलतापूर्वक अपना वर्तत्य निवाहा | देश में सकट के समय भामाशाह जैसो 
ने स्वंस्व अर्पण किया रव॒तस्त्रता के पश्चात्‌ भी यह परम्परा जारी रही, किन्तु 
जैन जन-साधारण की राजनीतिक प्रश्नों के प्रति अधिक रूचि न होने के 
#रण जैन-समाज राजनीति को अधिक प्रभावित न कर सका । यही कारण है 
कि यद-कदा राज्य की ओर मे जेन-सस्कृनि के प्रतिकल वु७ वार्य होते रहे किन्तु 
जन समा| अनुकूल निणय न वर सका | इसलिये समाज को जन-साधारण मे 
राजनीतिक चेतना जागृत करने का कार्यक्रम भी हाथ में लेना चाहिये । 
स्थानीय झूमाज मास में एक और रथानीय समस्या पर मिलकर चर्चा करें और 
उस गोप्टी मे समाज के सामाजिक, आधिवा, राजनीतिक प्रश्ना पर चर्चा करके 
कोई हल निकाला करे | 

बह रहाल यहू एक प्रारम्भिक रूपरखा है जिसके अनुसार समाज मे विभिन्न 
प्रचुत्तिया जारी की जा सकती है । कान्फ्रन्‍्स का केन्द्रिय काथलिय इस दिशा 
में पहल करके दीप-स्तम्भ का कार्य करें ऐसी मेरी भावना है । 


७ 
सास्प्रदायिकता; एक दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति 
श्न्ज्श्ण्ज्व्स्म्शःजश्ज् साया ०१ :एशऑएबस्‍एचस्‍एशएएएशफए/जतएस्‍एशस्‍ए 


सस्कृत भाषा मे एक कहानी है *“-- 

“एकोवरा प्रथग॒ृग्रीवा अन्योत्यफलभक्षिण, त एवं निधन यान्ति 

साराश यह है कि एक पशु था जिसकी एक उदर किन्तु दो गरदनें थी 
हस करण भोजन की दो नलिया थी । भोजन की दोनो नजियों में परस्पर 
विरोध हो गया । एक ने दूसरे को हानि पहुँचाने को सोचा । एक नली ने 
विषपान कर लिया किन्तु उद' एक था इस कारण उस पशु की मृत्यु हो गई । 
यदि हम जैन समाज फी स्थिति का अवलोकन करें तो हमे उक्त कथा में 
वर्णित उक्ति साथंक प्रतीत होती है । जैन समाज के दोनो महत्वपूर्ण अग 
इलेत्ताम्बर व विगम्बर परम्परा-भगवगन महावीर के अनुयायी हैं। दोनों 
भगवान महावीर को पूज्य मानती हैं। उनके उपदेशो का, विचारों को आप्त- 
वाक्म मानती, उनसे भनुप्राणित होती है। आज लगभग दो सहख्र से अधिक 
वर्षों से दोनों परम्परा स्वतन्त्र रूप से विद्यमान हैं किन्तु दु ख की बात यह है 
कि दोनों परम्पराआ में कई बार परस्पर संघर्ष हुए, शान्ति का निर्माण 
हुआ, परस्पर करोड़ो रुपयों का व्यय, शक्ति का अपव्यय करके मुकहमेबाजी 
हुई । काफी समय पूव समाचार-पत्नों में यह समाचार प्रसारित हुआ था कि 
जैन तीर्थ सम्मेद शिखर के आस-पास की भूमि को बिहार सरकार 4 (पाए 
करने वाली है तो जैन समाज ने उस पर विरोध प्रदर्शित किया । सरकार के 
इस निश्चय को २ह कराने के लिये प्रयत्न प्रारम्भ किये । यहा तक समाचार 
पत्रो से ज्ञात होता है बिहार सरकार ने जैन समाजान्तगंत किसी एक परम्परा 
के साथ समझौता करके कुछ निश्चय कर लिया है। समाचार पत्रों से यह भी 
ज्ञात हुआ कि अन्य परस्परा उक्त समझौते अथवा निश्चय को रद्द कराने के 
लिये कानूनी कार्यवाही करने का विचार कर रही है। क्या समाज का यह 


२७८ 


अष्टस आयाम साम्प्रदायिकता, एक दुर्भाग्यपूर्ण स्थिति २७है 


दुर्भाग्य नही है ” कि इस प्रकार के आन्तरिक प्रश्नो को हम आपस मे हल 
नहीं कर सकते तथा इस प्रकार के आन्तरिक प्रश्नों का निबदारा करने के 
लिये सरकार अथवा न्यायालयों की शरण लेती पडती है। यह एक विडम्बना 
है कि हमारे यह तीथे के विवाद धर्म के नाम पर होते है । जैन-धर्म के तीर्थ 
कर पूर्णत अपरिग्रही होते हैं, उनका कोई स्वामित्व किसी पर नही होता 
किन्तु हम अपने व्यक्तिगत समाजगत, अहकारो के पोषण के लिये इस प्रकार 
के पविश्र स्थानों के स्वामित्व का प्रश्न उत्पन्न करते है जहा हमारे पूज्य 
तीर्थंकरो के कई कल्याणक हुए । मेरी आन्तरिक इच्छा है कि समाज को यह 
सुबुद्धि प्राप्त हो कि समाज के आन्तरिक प्रश्नो को हम परस्पर निणय कर लें, 
उसकी जाच तंथा निर्णय के लिये कोई प700शशं निर्माण कर लें तथा 
सरकार के क्सी ऐसे निश्चय को समाज के हितो के विरोध में हो उसका 
प्रतिकार सम्मिलित होकर संगठित रूप से करें, ताकि वह प्रभावशाली 
हो सके । 


2० 
जैनकर्म और समन्वयात्सक दृष्टि 
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भारतवर्ष धामिक वृत्ति वाला देश होते हुए भी जन साधारण मे धर्म 
तथा सम््दाय का मेद स्पष्ट नहीं है, यही नही अपितु जनसाधारण सम्प्रदाय 
को ही धर्म मानता रहता हे । देश के विद्वंदूवर्ग में धर्म तथा सम्प्रदाय का भेद 
र्पष्ट हो सकता था किन्तु अनाग्रही विचारों के अभाव के कारण यह वर्ग भी 
स्पष्ट नहीं हर पाता । बास्तव में धर्म तथा सम्प्रदाय में महान अन्तर है । धर्म 
उदार तथा विशाल हप्टिकोण अपनाता है जब कि सम्प्रदाय अथवा पथ सकुचित 
हृष्टिकोण । सम्प्रदायवादी, पथवादी सनृश्य केवल उस सम्प्रदाय अथवा पथ के 
अनुयायी को ही स्वग तथा मोक्ष ये प्रवेश का अधिकारी मानता है जबकि ध।मिक 
मनोवृत्ति के निकट प्रत्येक सज्जन, साधमना व्यक्ति के लिये स्वर्ग तथा मोक्ष का हार 
खुला है । भारतीय स्पतन्‍्त्रता के पश्चात्‌ जब सघ शासन ने धर्म-निरपेक्ष नीति 
की घोषणा की तब से यह प्रश्न राजनीतिक क्षेत्र मे भी चित रहा है | धर्मे- 
निरपेक्ष नीति की व्यास्या उस गलत तरीके पर हुई हे कि जन साधारण में यह 
आओत्त धारणा गहराई से बंठ गई है कि भारतीय शासन अप्नामिक राज्य है, 
अथवा उसका धर्म धामिवा सिद्धास्ती से कोई सम्बन्ध नहीं ह। जहा तक मैं 
समझता हूँ यह॒तात्पर्य नही था। धरमे-निरपेक्ष नीति का उहंश्य क्रेवल यह 
था कि शासन विसी सम्प्रदाय विशेष को प्रश्नय नहीं देगा, न उसका प्रचारक 
होगा । वास्तविकता रूप स नीति का नाम यदि सम्प्रदाय निरपेक्ष नोति' रखा 
जाता तो अधिक उपयुक्त रहता। विश्व में सम्प्रदायों के नाम' पर जो रक्तपात 
पूर्व काल में हुआ है बह इस नीति के निर्मातागण की हृप्टि में था, किसी 
सम्प्रदाय विशेष को प्रश्नय देने का अर्थ यह होता कि शासन उक्त सम्प्रदाय 


रम्प० 
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विशेष का हामी है। इस कारण इस नीति का अपनाना उच्तित था । जैसा 
ऊपर निर्देश किया गया है, धर्म तथा सम्प्रदाय भे आकाश-पाताल का अन्तर 
है। भारतीय शासन का धामिक सिद्धान्तों से कोई विरोध मही हो सकता । 
आखिर धर्म क्‍या है? मेरे मत मे जिन सिद्धातों से मनुष्य का जीवन उदार 

उन्नत, सामाजिक जीवन बन सके | नैतिकता के उन उच्चतम नियमों का नाम 
'धर्म' है किन्तु धर्म निरपेक्ष नीति के कारण उत्पन्न भ्रान्त धारणा ने केवल 
२० वर्ष के अल्पकाल में ही भारतीय जन-जीवन मे नैतिकता, सदाचार का जो 
अवमृुल्यन किया है वह विचारक वर्ग के लिये अत्यन्त विचारणीय प्रश्न बन 
गया है। भारतीय जन जीवन में आध्यात्मिकता के स्थान पर भौतिकता वांदी 
विचारों का प्रभाव स्पष्ट जाहिर है। गत आम चुनाव के पूर्व तथा पश्चात्‌ 
२ वर्ष मे जो घटनायें देश मे, लोक सभा, विधान सभाओ में घटी उनको हृष्टि- 
गत रखते हुए यह सोचने को विवज्ञ होना पडता है कि क्‍या भारतीयों में 
सार्वजनिक प्रश्नो, समस्याओं को हल कराने का यही एक तरीका शेष रह गया 
है ? हमारे जन जीवन मे चाहे व्यक्तिगत प्रश्व हो, चाहे सार्वजनिक प्रश्न हो, 
सहनशीलता की कमी, सात्विकता की कमी होती जा रही है | इस पृष्ठ भूमि 
में यह आवश्यक्र हे कि हम संम्प्रदाय तथा धर्म का भेद स्पष्ठ समझें तथा यह 
भी सिश्चित करें कि जन धर्म एक सम्प्रदाय है अथवा धमं है ? 


विशाल ज॑न साहित्य के महत्वपूर्ण तथा प्राचीनतम ग्रन्थ आचाराग सूत्र 
में भगवान महावीर न॑ यह उद्घोषणा की है कि-- 


से वेमि- जें अईया जे पदुप्पन्ना जे य आणागया अरहनता भगवतो सब्चे 
पण्णविसु वा, पण्णबेंति वा, पण्णविस्सति वा | 


अर्थात्‌ भूतकालीन, वर्तमान कालीन, भावी तीर्थंकर यही प्रतिपादित 
करते है कि सभी प्राणी सभी मूत, सभी जीव, सभी सत्व को दण्डादि से नही 
मारना चाहिये, उन पर आज्ञा नहीं चलाना चाहिये, उनको दास की भांति 
अपने अधिकार में नही रखना चाहिये, उन्हें शारीरिक, मानसिक सताप नही 
देना चाहिये और उन्हे प्राणो से रहित नहीं करना चाहिये | यही धर्म शुद्ध है, 
नित्य है, शाश्वत है । ससार के दु खो को जानकर जगत हितकारी भगवान ने 
सथम में तत्पर अथवा अतत्पर, उपस्थित, अनुपस्थित, मुनि-गृहरथ, रागी, 
त्यागी, भोगी, योगी को समान भाव से यह उपदेश किया है, यह सत्य है, यह 
तथा रूप है और ऐसा धर्म जिन प्रवचन में कहा गया है । 


इस प्रकार से प्राणी मात्र को अभयदाता, आश्वस्तकर्ता धर्म किसी भी 
दृष्टिकोण से सम्भदाय नहीं हो सकता, वह धर्म शब्द मे निहित उच्च तथा 


२८२ विचारों के नये आयाम 


महान विचारों से समन्वित होने के कारण धर्म है। यह सर्व विदित है कि 
'धर्म' शब्द अनेकर्थी है। विभिन्न सदर्भो मे विभिन्न अर्थ का द्योतक है । यहाँ 
जिस अर्थ वा सदर्भ हैं वह कर्तव्य अथवा आचार सहिता का द्योतक है । एक 
प्राचीन आचार्य ने जैन धर्म वी व्यास्या निम्न श्लोक में अन्यन्त सक्षिप्त किन्तु 
महत्वपूर्ण की है । 

स्थाहादों बतंते घस्मिन, पक्षपातों न बिलते | 

सास्त्यन्यपीडन किचित्‌, जैन धर्म: स उच्यते ॥ 


जिस दर्शन में स्थाहांद हों, अमेकाँती हृष्टिकोण अपनाया जा सकता है, 
विभिन्न धमं, दर्शनों फ्रे प्रति समन्वयात्मक हप्टि रखी जाती हो, जिसमे किसी 
प्राणी को पीडा न पहुँचाने का विधान है उसको जैन धर्म कहते हैं। यह सर्व 
विदित है कि विश्व में विभिन्न वादों की प्ररूपणा करने वाले कई धर्म विद्य- 
मान है । उन विभिन्न वादों में एकागी सत्य रिल्यातधं प7पा॥ का अस्तित्व 
जैन धर्म मानता हे । यदि उत आशिक सत्यो को एक कर लिया जावे, उनमे 
समन्चग कर लिया जावे तो सत्य का साक्षात्कार हो सकता है । इस प्रकार जैन 
धर्मानुसार विश्व म॑ प्रचलित निभिन्न धर्मो के प्रति उदार वित्तार रखना आवब- 
एयक है । यह सूनिश्चित है कि भगवान महावीर के समय में विश्विन्न वादों के 
विस्तार से ३६३ मतो का प्रचलन था। भगवान महावीर न तिभिन्न मतों के 
हष्टिकोण थे उन सबके प्रति अनेकाती दृष्टिकोण अपनाया, तथा अपना मतब्य 
समन्वयात्मक रूप स प्रकट किया, उस शैली को रयाद्वाद कहा जाता हे । यह 
सत्य है कि ज॑नागम में स्थाद्वाद के विचार ब्रीज रूप मे सव॒दा विद्यमान थे। 
पश्चात वर्ती जैनाचार्यो ने उन बीज रूपा विचारों को पुष्पित, पललवित करके 
स्पाह्वाद पर विशाल साहित्य की रचता की और स्पष्ट रूप से घोषणा की कि, 


पक्षपातों नसे बीरे, न हथ कपिलादिष । 
युक्तिमदचलन यस्य, तस्य कार्य परिग्रह ॥ 


उक्त जैन जाचाय॑ ने प्रोषणा की कि उनका वीर वचनों के प्रति कोई 
पक्षपात नही है न कपिल आदि मुनियों के प्रति विद्वेष ही है। जिसका वचन 
यूक्ति पुस्स्सर होगा, उसको अग्रीकार करने मे हिचिक नही है । पन्ना समिक्खए 
धम्म, त्तत्त तत्तविषिच्छिय' तत्व की समीक्षा प्रज्ञा द्वारा (बुद्धिपृबंक) की जानी 
चाहिये। उसी विचारसरणी के अनुरूप जैनाचार्यों ने तत्कानौन प्रचलित 
भारतीय दशनों में विभिन्न नय के हप्टिकोण से सत्य (भाशिक) का दशेन किया 
जैसा कि महान साहित्यकार समदर्शी विचारों के जनक जैनाचार्य हरिभिद्र सूरि 
के पहुदर्णन समुच्चण' के पृष्ठ १५७ पर टीकाकार ने अकित किया है कि-- 
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बौद्ध दर्शन--ऋणजुसू त्रतय 
वेदांत---निश्चय नय (एबभूत) 
साख्य--मीमासा--समग्रहनय 
चावकि--व्यवहारनय 
न्‍्याय-वैशेषिक-- नैगमनय 
शब्द-ब्रह्मदादी - शब्दनय ॥ 


यही नहीं, आचार श्री सिद्धसेस दिवाकर ने तो इसी विचार को आगे बंता- 
कर यहाँ तक प्ररूपित करने में हिचकिचाहुट नही की,कि जैन धर्म 'मिच्छादसण 
समूहो' है । स्पष्टवादिता की चरभ सीमा है । तात्पयं यह था कि विभिन्न वादों 
मे आशिक सत्य होने के कारण वह मिथ्यादर्शन है क्योंकि वह एकागी हष्टिकोण 
रखकर केवल उसी को सत्य प्ररूपण करते हैं, और अपने से भिन्‍न वाद को 
असत्य मानते हैं जब कि जेन धर्म समस्त बादो के प्रति उदार विचार रखकर 
अनेकान्ती दृष्टिकोण अपनाता है। आचार्य श्री सिदसेन इसीकारण उसको 
मिथयादर्शनों वा समूह कहते हैं । वास्तविकता यह है कि सात्विक रूप से 
भारतीय प्राचीन ग्रन्थों मे भी एक वाक्य का प्रयोग किया भया है कि 'एक 
सद्दिप्रा बहुधा वदति' एक ही सत्य को विभिन्न रूप में विप्र (विद्वान) कहते 
है । यहाँ तक तो तत्व निरूपण की बात हुई किन्तु जैनाचार्य ने इसे व्यवहारिक 
रूप भी प्रदान क्या । पाट्क जानते है कि जैन धर्म 'से 'नमोकार मत्र' का अत्यन्त 
महत्व है। वास्तव मे वह नमस्कार का मत्र है जिसमे आध्यात्मिक हृष्टि से 
सम्पन्न सिद्ध, आदि तथा मुक्ति मार्ग के पथिक साधको को नमस्कार किया गया 
है। इस मत्र मे जेन हेष्टि कितनी व्यापक हो गई है इस तरफ बहुत कम 
विद्या्तों का ध्यान गया है, इस मत्र में अरहत, सिद्ध, आचाये, उपाध्याय के 
पश्चात्‌ 'विश्व के समस्त भाधुजनो' को नमस्कार अपित किया गया है। पूर्व 
के चार पद विशिष्ट अवस्था के द्योतक है । प्राथमिक सीढी 'साधुता' के विकास 
क्रम से प्राप्त होती है। प्राथमिक, आध्यात्मिक कार्य से 'साधु' मे विश्व के 
समस्त साधुजन सम्मिलित कर लिया जाना ज॑नंधर्म की विशालता का ज्वलत 
प्रमाण है। यहा गणधर भगवान ने साधुता को केवल जैन धरम द्वारा मान्य 
आचार विचार के पोषक अथवा विशेष चिन्ह लिंग-धारक जैन साधु को ही 
मान्यता नहीं दी, बल्कि विश्व मे जितनी भी साधुता युक्त आत्मा है उन सब को 
नमस्कार करके अपना सन्मान व्यक्त किया गया है । एक जैनाचार्य ने बहुत 
सुन्दर ढग से अन्य धर्मों द्वारा मान्य देवता ब्रह्मा-विष्णुमहेश को भी नमस्कार 
किया है। उक्त जैनाचार्य ने निम्न श्लोक में यह प्रतिपादित किया हैं कि 
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ब्रह्मा-निएणु हरि महेश जिन सब को नभस्कार करता हूँ । केवल वह ऐसे हों 
कि जिनके भव-प्रमण आवागमन के बीज रूप राग-द्वेष नष्ट हो गये हैं ॥ कहा 
जाता है कि उक्त श्लोक मे जैन धम के अप्रतिम आचाये श्री हेम चन्द्र सूरिने 
स्थाद्गादी होने की परीक्षा के परिणाम स्वरूप 'शिव मन्दिर' में गाया था | तथा 
शिव-मन्दिर स्थित शिव प्रतिमा को नमस्कार किया था। यह सर्व बिदित है 
कि जैन धर्मान्तगंत मुक्ति, मोक्ष आत्मा की उच्चतम अवस्था का नाम है जहाँ 
अनन्तवोयं, अनन्त सुख, अनन्त ज्ञान होता है, जहाँ पर जाकर आत्मा का भव- 
भ्रमण समातत हो जाता है। मृक्ति पथ के प्रथिक को अपने जीवन मे पूर्ण 
आध्यात्मिक जीवन व्यतीत करना होता हैं। तब वह आत्मा का राक्षात्कार 
करके मुक्त होता है ! जैन धर्म की मान्यता के अनुसार मुक्त १४ प्रकार से हो 
सकते हैं, जिसम॑ यह स्पष्ट बताया गया कि जैन धर्म के अनुयायी हो या न हो, 
जैन धर्म द्वारा मान्य-लिग-धारणा करते हो या न करते हो, वे मृक्त हो सकते 
है । तीर्थंसिद्वा, 'अतीर्थंसिद्धा, स्वलिगसिद्धा, अन्यलिंगसिद्धा यही नहीं, यह 
पक्षी आवश्यक नहीं कि बह श्रमण साधु हो वह गृहस्थ भी हो सकता है ; यही 
कारण हं कि भगवान महावीर के अनुयाण्ियों मे राजा महाराजा जैसे जभिजात्य 
वर्ग वे लोग, विभिन्‍न प्रकार के व्यवसायी, मध्यम वे के लोग, चाण्डाल जैसे 
निम्न जाति के लोग ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शुद्र वण के लोग गम्मिलित थे । 
यही नही तन्‍्कालीन विभिन्‍न परम्परा ज॑से परिव्राजक सन्‍्यासी आदि भी भग- 
वान के जनुयारि प्रो मे सम्मिलित थे । यह सब भगवान महावीर की उदार, 
स्याद्वाद, समन्वयकारी वेत्ति का परिणाम था। वास्तव में अनेकान्त हप्कोण 
अथवा स्यथाह्ादमयी भाषा भगवान की अहिसा नीति का ही एक जग था । 
भगवान ने आचार में अहिसकता का उपदेश दिया वहा विचारों में अनेकान्त 
हृष्टिकीण का तथा वाणी में स्थाह्वाद का उपदेश दिया जहा तक आचार गत 
अहिसा का सम्बन्ध है इस देश में नही अपितु विश्व के रथातिप्राप्स विद्वाना 
ने भी यह स्वीकार क्‍या है कि 'अधिसा की सुक्ष्म व्याख्या तथा विचार 
जितना जैन धर्म में किया गया है उतसा कसी भी धर्म गे नही किया गया । 
अधहिसा से तात्पय केक्‍ल प्राणिवध को राकना नहीं है अपितु मन, वचन, काया 
से किसी भी प्राणी वो दख देना, सताना, दास बनाना सामाजिक अथवा 
आर्थिक शोषण करना यह सब हिंसा मानकर उसका निषेध किया गया है। 
यही नहीं जहा-जहा जीव की सभावना हो सकती है, चेतन्य की सभावना है, 
उस-उस स्थात्त पर भी अहिसा का पालन आवश्यक माना गया । अहिंसा केवल 
नकागत्मक रिद्धान्त नही है अपितु उसका विधेयात्मक स्वरूप बता कर उसको 
जीवन में उतारने का उपदेश भी दिया । अहिसा को इतना विशाल हृष्टिकोण 
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देकर भगवान महावीर ने प्राणिमात्र का उपकार किया है। यही कारण है कि 
इस देश में यत्र तत्र अहिसक शक्ति के जो दर्शन होते हैं वह उस महान पुरुष 
के उन प्रयत्तों के परिणाम हैं जो उन्होंने देश भर में घूम-पूम कर लगभग 
२४०० वर्ष पूर्व किये थे । वास्तव में जैन धर्म एक धर्म है, सम्प्रदाय नहीं। केवल 
मातव धर्म नहीं अपितु प्राणिम/त्र का धर्म है, विश्व धर्म है। आवश्यकता इस 
बात की हैं कि “अहिंसा के नाम पर जो इस लम्बे काल में भ्रात धारणायें बन 
गई हैं उनका परिष्कार करके उसको वैज्ञानिक स्वरूप विया जावे । मेरा यह 
निश्चित विश्वास है कि यदि जैन समाज अथवा समन्वय वावी दृष्टिकोण 
सन्पन्न देश के प्रबुद्ध वर्ग ने इस दिशा में सक्रिय प्रयत्न किया तो विश्व 
का बहुत बडा उपकार होगा ' दुर्भाग्य यह है कि आज के परस्पर राग,द्वेष, 
असहिष्णुता इस युग मे अहिसक, सात्विक विचारों का अभाव होता जा रहा 
है । उसी का परिणाम यह है कि जो हमे देश के जन जीवन में यत्र तत्र सर्वत्र 
परिलक्षित हो रहा है। इस युग के महान क्रान्तिकारी सत महात्मा गाधी ने 
अहिसा का प्रयोग सामुहिक तथा राजनैतिक प्रश्नो के सुलझाने मे किया। गाधी 
जी ने जीवन के कई क्षेत्रों मं अहिसा का प्रयोग किया । पशुबल, शस्त्रबल के 
प्रतिकार के रूप में भी उसका प्रयोग किया तथा सफलता प्राप्त की । आज 
गाधी जी के आध्यात्मिक उत्तराधिकारी सत बिनोवा उसका प्रयोग कर रहे है, 
किन्तु अभी पर्याप्त सफलता नहीं मिल सकी । आज बडी निराशाजनक स्थिति 
है। जज तो प्राणी मात्र की बात तो दूर है किन्तु मनुष्य मनुष्य के बीच भी 
जो स्नेह, प्रेम सौहाद, सज्जनता की कडी नहीं हैं। अन्तरराष्ट्रीय स्तर पर 
बड़ा देश कमजोर देश को दबाकर ग्रुलाम बनाना चाहता है । व्यक्तिगत जीवन 
में भी सबल निर्बल का शोषण कर रहा है । इन्सानियत कराह रही है, ऐसी 
दशा में आज के युग में भगवान महावीर की वाणी, उनके उपदेश, अहिंसा की 
अत्यन्त आवश्यकता है । स्थिति बडी विषम है । कोई मार्ग नजर नही आत्ता है 
जैसा कि उद के एक कबि ने कहा है -- 
इक रह गई थो सजहुबे इन्सानयत की बात । 
वहु बात भी बाफजले खुदा, जुर्म हो गई ॥ 
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आज मै आपको धर्म, विशेषकर जैन धर्म के सम्बन्ध मे कुछ जानकारी 
देना चाहता हूँ । 'धमं' शब्द से क्या अभिप्राय लिया जाये, यह महत्वपूर्ण प्रश्न 
है । किसी व्याख्याकार ने धर्म शब्द से उसके शाश्वत सिद्धान्त, किसी ने उसमे 
प्रतिषादित आचार, किसी ने केवल वस्तु के स्वभाव-मृुण, किसी ने कर्मकाण्ड 
समझ कर उसके सम्बन्ध में अपना मत प्रतिपादित किया है। जहा तक मैं 
समझता हूँ, धर्म शब्द से शाश्वत सिद्धान्त अथवा उसमे प्रतिपादित आचार का 
अभिप्राय लिया जाना उचित होगा । मेरे मत मे मानव जीवन अथवा प्राणी 
जगत जिस प्रकार अनादि अनन्त है, उसी प्रकार धर्म भी अनादि अनन्त है। 
यह नहीं हो सकता कि इस विश्व में मानव तो हो, किन्तु धर्म का अस्तित्व न 
हो । इसमे भी सन्देह नहीं कि धर्म के शाश्वत सिद्धान्त अपरिवतेनशील है । 
पर यह भी सत्य है कि धर्म के नाम पर जो नियम, उपनियम बनाये जाते है, 
उन पर देश, काल, परिस्थिति का प्रभाव भी पडता है। प्रश्न यह है कि इस 
प्रकार धर्म का शाश्वत सिद्धान्त क्‍या है, तथा धर्म का उद्ध श्य क्या हैं ? 

एक प्राचीन पवित्र ग्रस्थ 'आचाराग सूत्र' में यह निर्देश हैं कि जितने 
तीर्थकर पूर्व में हो चुके है, जो वर्तमान में है व जो भविष्य में होंगे, वे सब 
किसी जीव का पीडा ने पहुँचान व उसका वध न करने का उपदेश देते हैं। मेरे 
नम्र मत में यह धर्म का प्राण है! उसका उद्द श्य यह है कि प्राणी मात्र की 
आत्मा का विकास हों, उसमे ग्रुणों का आविर्भाव हो, विकास क रते-करते 
आत्मा महात्मा-महान आत्मा हो जावे । धर्म की उपयोगिता इसी में है। जो 
मानव समाज की समस्याओं का निराकरण कर सके, यही जीवित धर्म का 
लक्षण है । धर्म अथवा घामिकों मे नवीन विचारों का स्वागत या उसको पाने 
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की शक्ति न हो अथवा जो बुद्धिवाद से भड़क उठते हो, केवल श्रद्धा और श्रद्धा 
पर ही जिसक अस्तित्व हो वह जीवित धर्म नही हो सकता । 

दुर्भाग्य से आज प्रचलित कई धर्मों अथवा उसके अनुयायी धाभिकों मे 
इस प्रकार की वृत्ति विद्यमान है कि वे बुद्धिवाद से चकरा जाते है। वे सामान्य 
जनता को केवन श्रद्धा के सहारे विश्वास करने के लिए आवाहन करते है | 
परिणाम यह होता है कि उसमे नवीन विचारों के स्वागत करने या उसे पचाने 
की शक्ति नहीं रहती न वे समाज मे व्याप्त समस्याओं का निराकरण कर 
सकते हैं। सक्षेप मे वे दिमागी गुलामो का एक दल चाहते है। यही कारण है 
कि सामान्य जनता मे धर्म के प्रति उतना आक्ंण नही है । कहा जाता है कि 
धर्म के नाम पर अतीत में जो धार्मिक असहिष्णुता इस देश म पडित, मौलवी 
मुलला का तथा यूरोप आदि देशो मे पोष का पाखण्डमय जीवन रहा है, धर्म के 
नाम पर जो रक्त की नदी बहाई गई है, उन सब के कारण धर्मं अपनी उपयो- 
गिता समाप्त कर चुका है । आज का सामान्य मानव उससे घृणा करता है । 


धर्म के नाम पर जितना अत्याचार, अनाचार, कमकाण्ड का पाखण्ड फैला 
है, उतना सम्भवत अन्य किसी के कारण नही । परस्तु प्रश्न यह है कि सब 
गलत, अनुचित बातों के लिए 'धर्म' जिम्मेदार है या बे तथाकथित धामिक 
कहलाने वाले पाखण्डी जिम्मेदार है, या सामान्य जनता जिसने ऐसे प्रखण्डियो 
को बरदाश्त किया | मेरे मत मे इस परिस्थिति के लिए तथाकथित धाभिक 
किन्तु पाखण्डी व्यक्ति तथा सामान्य जनता जिसने ऐसे अत्याचार बरदाश्त 
किय, जिम्मेदार है। किसी जीवित धर्म के अनुयायी के लिए यह आवश्यक 
नही है कि वह उस विशिष्ट धर्म के नाम प्रचलित इतिहास व मभगोल, खगोल, 
ज्योतिष आंदि विभिन्न विषयो की मान्यता पर भी विश्वास करे । जब हम 
यूरोपीय देशों का अतीत का इंतिहास देखते है हमको पता लगता कि उपयुक्त 
विषयो के सम्बन्ध में भिन्न मत व्यक्त करने वाले को कडी सजाएँ दी गई। 
यह कार्य तथा कथित धामिको (वास्तव में पाखण्डी) ने किया तथा सामान्य 
जनता बेबस थी, उसने बरदाश्त किया । यह धार्भिक असहिष्णुता थी कि वहा 
एक ही धर्म की विभिन्न सम्प्रदायों ने एक दूसरे के अनुयाथियों पर अत्याचार 
किये जब कि घमम तो मानव जाति के विभिन्न सिद्धान्तो में सामन्‍्जस्य व सम- 
न्‍्वय स्थापित करने का पाठ पढाता है। उद् के महान कवि इकबाल के 
शब्दों मे --- 


सजह॒ब नहीं सिशाता, आपस में बेर करना 
हिन्दों है हम-बतन हैँ, हिन्दोस्ता हमारा! 


रद८ विचारों के नये आयाम 


राष्ट्रपिता महात्मागाध्षी ने अपने सतमय जीवन में जिन ११ ब्रतो का 
समावेश किया था, उनसे सर्व धर्म समभाव' भी एक था। यदि हम धर्म के 
हृदय का गहराई से परिशीलन करें तो हमे ज्ञात होगा कि धर्म का उद्देश्य 
सारे विश्व को एक कुट्ग्ब मानने व उस प्रकार का बतंन करने का उपदेश 
देता है--'उदार चरिताना तु वसुधेव कुटुम्बकम्‌' । 


धर्म के सम्बन्ध में इस प्रारम्भिक प्रस्तावना के प्रकाश में हमे यहु विचार 
करना हू कि जिन सिद्धान्तों को हम “जंनधम' के नाम से पहिचानत्ते है, 
बास्तव मे उनमें जीवित धर्म के लक्षण विद्यमान है या नही । किसी भी धर्म 
का परिचय कराते समय अधिकतर यह प्रश्न तलाश किया जाता है कि यह 
प्राचीन ह या अर्वात्तीन ? उस प्रकार का प्रश्न मेरे नम्ञ मत में अनुपयोगी 
प्रश्ण ह। इस प्रश्न के कर्ता के मन में ऐसा भाव सभवत विद्यमान रहता है 
कि जो प्राचीन है वही प्रमाण है । वास्तविक रूप मे यह विचारसरणि दूषित है 
किसी भी धर्म का प्रमाणिकता की कसौटी प्राचीनता नहीं हो सकती है जैसा 
कि ऊपर उत्लेख क्रिया गया है, धम एक शाश्वत सत्य हे । जब तक मानव 
जाति में नेसगिक नियमों की आस्था रही तब तक शायद धर्म के नामकरण की 
आवश्यकता महसूस नही हुई । जब धरम के नाम पर विभिन्न मत-मतान्तरों 
का प्रदर्भाव हुआ तब वामकरण की आवश्यकता हुई हो । जहा तक जन धप्त 
का सम्बन्ध है उसका वतमान नाम प्राचीन नहीं है, उसकी आत्मा, उसके 
सिद्धान्त अनादि है अनन्त है। वर्तमान उत्सपिणी काल के चौदह कुलकरो में 
अन्तिम कुलकर नाभिराय के सुपुत्र ऋषभदेव जैनधर्मानसार प्रथम तीर्थकर 
धर्मोपदष्टा 4 ! 


भगवान ऋषभदेज के अस्तित्व के प्रमाण में वेद, भागवत पुराण आदि 
का उल्लेख किया जा सकता है। भगवान ऋपषभदेव को प्राचीन साहित्य मे 
अत्यन्त आदर तथा श्रद्धा का पात्र बताया गया है । भगवान ऋषभदेव ने अपने 
जीवन में मानव जाति को सभ्यता का पाठ पढ़ाया, कला का विकाप्त किया, 
आजीविका अजित करने आदि की शिक्षा दी, मानव जाति उनकी अत्यन्त 
ऋणी ह। एक विद्वान के कथनानुसार भाद्रपद मास मे जो ऋषिपचमी का 
त्यौहार आता है, वह वास्तव में ऋषभ पचमी थी, जो काल व्यतीत होते-होते 
ऋषि पचमी हो गया । तात्पयं यह है कि भगवान ऋषभदेब के अस्तित्व से 
इन्कार नहीं किया जा सकता । उनके पश्चात्‌ के अन्य तीर्थकरों का विस्तृत 
जीवन परिचय नही मिलता किन्तु २२वें तीर्थकर नेमिनाथ, महाभारत के प्रमुख 
पात्र गीता गायक श्री कृष्ण के चचेरे भाई ही थे । 


अष्टम आयाम : जेनधर्म का हृदय र्द& 


इतिहासकारो ने २३ वें तीथंकर पाश्वेनाथ तथा २४ वे तीर्थंकर महावीर 
का अस्तित्व स्वीकार किया है। दुर्भाग्य से आज भगवान मह्ठाबीर के पूर्व का 
कोई साहित्य उपलब्ध नहीं है। भगवान भद्दावीर के समय का भी बहुत सा 
साहित्य अनुपलब्ध है, किन्तु जो साहित्य उपलब्ध है, उससे यह निशक रूप से 
कहा जा सकता है कि जिन सिद्धान्तों को आज जैन धमम के नाम से पहचाना 
जाता है उसके प्रणेता भगवान महाबीर नही थे अपितु बे धर्म के शाश्वत 
सिद्धात्त थे । मगवान महावीर उसके प्रभुख प्रवक्ता थे। भगवान महावीर के 
समय के उपलब्ध साहित्य में “जैन'' शब्द का जिक्र नही आता अपितु 'निपम्नन्थ 
धर्म' आदि शब्दों का प्रयोग आता है। जैसा कि ऊपर उल्लेख किया गया है 
जैन धर्म की आत्मा, उसके सिद्धान्त अनादिकालीन है। किसी समय थह सोचा 
गया कि 'जिन' के उपासक होन से इन सिद्धान्तो को जैन सज्ञा से अभिहिंत 
कर दिया जावे । सभवत इसो कारण जेन अथवा जेनघर्म शब्द रूढ ही 
गया । जिन महान व्यक्तियों ने अपनी इन्द्रियो पर काबू कर लिया, राग्र-हे ष 
पे मुक्ति प्राप्त करली, उन मुक्ति प्राप्त महात्माओ की “जिन” कहा जाता है। 
इसी प्रकार जैन धम शब्द अधिक प्राचीन न होते हुए भी भर्थ पूर्ण है । 


श्रमण-सस्कृति के उन्‍्तायक भगवान महावीर ने तत्कालीन परिस्थिति 
को लक्ष्य मे रखकर जो धामिक काँति की, उसका मूल्याकन मानव जाति को 
करना होगा । भगवान महावीर की मातव जाति को सबसे महत्वपूर्ण अमूल्य 
भेंट यह है कि उन्‍्हीने मानव जाति को “ईश्वर” की गुलामी के फन्दे से मुक्त 
किया | तत्कालीव प्रचलित विभिन्‍न मान्यताओं के अनुसार ईश्वर सदैव 
ईश्बर था, भक्त सर्देव भक्त रहने वाला था | उन्होने इस मान्यता को गलत 
करार देते हुए मानव जाति को विश्वास दिलाया कि वह उच्च गुणों का अपनी 
आत्मा में विकास करते करते “परमात्मत्व ' प्राप्त कर सकती है । 'परमात्मत्व' 
पर किसी व्यक्ति-विशेष, शक्ति-विशेष का एकाधिकारित्व नहों हे । उन्होंने 
कमंवाद के सिद्धान्तो की व्याब्या करते हुए मानव जाति को आश्वस्त किया 
कि प्राणी सात्र को शुभा-शुभ कर्मों का फल भोगना पटेगा। “कड़ाण कम्माण 
न भोवख अत्थि । 

विश्व का कोई भी विशिष्ट व्यक्ति इस नियम का अपवाद नहीं हो 
सकता । शुभाशुभ कम की मुक्ति ही मनुष्य को परम पद की प्राप्ति है। ऐसी 
विशिष्ट स्थिति प्राप्त व्यक्ति ही परमात्मा हो सकता है। हमारे देश की 
तत्कालीन परिस्थिति मे एक विशिष्टवर्ग के व्यक्ति को उच्चता प्राप्त थी । 
उसका उस व्यक्ति के गुण-अवयगुणों से कोई सम्बन्ध नहीं या। इस प्रथा के 


२६० विचारो के नये आयाम 


विरुद्ध भगवान महावीर ने प्रतिपादित किया कि उच्चता जन्मना नहीं अपितु 
कर्मणा होनी चाहिये । यदि उच्च कुल में जन्म प्राप्त व्यक्ति के कर्म शुभ नहीं 
है तो उसे समाज में उच्चता प्राप्त नहीं हो सकती । इसी प्रकार यदि नीच 
कुल म॑ जन्म प्राप्त व्यक्ति के कर्म शुभ हो तो उसे उच्च माना जाना चाहिये । 
देश मे यज्ञ के नाम पर हिंसा का बोलबाला था। कृषि योग्य पशुओं को 
प्रकड़-पकट कर यज्ञ में होम दिया जाता था। भगवान महावीर ने यज्ञ का 
जआत्मवती जथ करके प्रतिपादित किया कि यज्ञ मनुष्य को अपनी इच्छा, 
वासना का करना चाहिये। यही सच्चा यज्ञ ह । तात्पर्य यह है कि भगवान 
महावीर न मानक प्रतिप्ठा का एक महान कार्य किया हैं । 

भगवान महावीर न आत्मा को मुक्ति का जो मार्ग प्रतिपांदित किया, 
उसप्त मोक्ष मार्ग कहा जाता है । एक प्राचीन आचाय न॑ उसका सक्षिप्त विवेचन 
निम्न प्रकार से किया है -- 

“सम्यगदर्शनज्ञानचारित्राणि सोक्षमाग 

मानव जब राम्यगृदशने, जान, चारित्र की उपायना करके उच्च गुणों 
का प्राप्त करल तब मुक्ति का अधिकारी हो जाता है । मनुष्य म जब तक पक्ष- 
पात हीन सम्यगृहए्टि न हो, सम्यक्‌ प्रकार का ज्ञानत हो और सम्यग्‌ 
प्रकार का चारित्र (अमल) न हो तब तक बह मोक्ष का अधिकारी नहीं हां 
सकता । हृष्टि, ज्ञान, चारित्र के साथ सम्यक््‌ विशेषण महत्वपूण है । संबस 
प्रथम मनुष्य की हष्टि पक्षपातर रहित होनों चाहिय ताकि बह निष्पक्ष हृष्टि 
स विवेक: के साथ उचित तथ्य रवीकार फर सके । एक आचाय ने कहा 
है कि- - 


पक्षपातों न में बोरे, न हे ष.कपिलादिषु 
पुक्तिमहचनं यस्य, तस्य कार्य परिग्रह । 
कितना उच्च विचार हं। भगवान महावीर ने अपने अनुयादयियों से किसी 
भी तत्व को अन्य-विष्वास के साथ श्रद्धा करन की कभी अपक्षा नही की । 
उन्होंने ता कहा-- 
पन्‍ना समिक्खए धम्म तत्त तत्तविणच्छिय । 


तत्व की प्रज्ञा द्वारा समीक्षा करके ग्रहण करो। भगवान महावीर ने 
सम्यक्‌ हृष्टि के साथ ही अनेकातहृप्टि प्रदान की हे । उनका प्रतिपादन यह 
था कि किसी भी वरतु के अनन्त धर्म-गुण होते है। इसी प्रकार किसी भी 
दाशनिक प्रश्न क कई पहलू होते है । मनुष्य की बुद्धि इतनी पूर्ण नहीं होती 
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कि वह समस्त पहलुओ को एक ही समय देख सके ।! इसके अतिरिक्त भाषा 
की शक्ति भी सीमित है। उसके द्वारा मनुष्य अपनी भावनाओं को पूरी तौर 
पर कई मतंबा व्यक्त नही कर पाता | इसीलिए भगवान महाबीर ने अनेकांत 
हेष्टि का उपयोग करने का प्रतियादन किया था। जिसमे इस बात की 
गु जाइस रहती है कि विरोधी अथवा भिन्न विचार के लिए भी सत्यता की 
सभावना स्वीकार की जावे । यदि इसको दाश॑निक भाषा में कहा जाबे तो 
यह कहा जा सकता है वह बौद्धिक अहिसा हैं । एक प्राचीन आचाय॑ ने भारतीय 
पड्दर्शनो को भिन्न भिन्‍त नय से आशिक सत्य होना स्वीकार किया है | कहा 
जाता है कि - 
“एक सद्तिप्रा बहुधा वदति” 
एक सत्य को विद्वान लोग भिन्‍न भिन्‍न प्रकार से प्रतिषादन करते है। 
इसी अनकात सिद्धान्त के आधार पर 'सर्व धर्म समन्वय को भावना पल्‍लवित 
हुई है । महान प्रभावी आचाये ने सब धर्म समभाव को हृष्टिगत रखकर निम्न 
एलोक की रचना की थी-- 
भवबीजाकुरजनना, रामाद्याक्षयममुपामगता यस्‍्य | 
ब्रह्मा वा विष्णर्वा, हरो जिनो या नमस्तस्मे । 
उक्त आचार्यों ने ऐेसी सब महान आत्माओ को नमस्कार किया है जिन्हाने 
ससार के आवागमन के कारण राग-द्वष का नाश कर दिया है। चाहे वह 
ब्रह्मा हो, विष्ण हो, शिव हो, जिन हो । तात्पय यह है कि इस प्रकार की 
पक्षपातहीन सम्यकहप्टि जिसकी हो, उसको सम्यक्दर्शन प्राप्त होता है 
ओऔर उसी को सम्यक्‌ मरूपेण ज्ञान प्राप्त होता है। यदि हम चरित्र की हृष्टि 
से विचार करें तो इस निश्चय पर पहुंचेंगे कि भगवान महावीर ने जो 
सिद्धान्त निरूपित किये थे, उन संबका आधार अहिंसा रहा है। जैसा कि 
ऊपर उल्लेख क्रिया गया हे । भगवान महावीर के अनेकात सिद्धान्त में बौद्धिक 
अहिंसा का विचार पल्‍लवित है । सक्षेप में यदि महावीर के उपदेशों को कहा 
जावे तो वह हिन्दी वर्णमाला के प्रथम अक्षर “अ' कार से प्रारम्भ होने वाले 
तीन शब्द, अनेकान्त, अहिसा और अपन्ग्रिह मे निहित है । 
एक प्राचीन आचार्य ने इस सम्बन्ध में कहा था 
“आत्मन, प्रतिकुलानि परेवाम्‌ न समाचरेत्‌ । 
जो व्यवहार स्वय की आत्मा को अनुक्तित लगता हो, उस प्रकार का 
व्यवहार तुम अन्य के प्रति मत करो । यह हमारे कत्तंव्य तथा अकतेव्य की 
सीमा निर्धारित करने की सक्षिप्त तालिका है । 
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सक्षेप मे यदि हम जैन धर्म द्वारा स्वीकृत सिद्धान्त का पर्यवेक्षण करें तो 
यह सब इन्ही तीन सिद्धान्तो, अनेकान्त, अहिसा, और अपरिग्रह का विस्तार है। 
भगवान महाथीर ने अपरिग्रहवाद के सिद्धान्त का निरूपण करके विश्व मे 
व्याप्त धार्मिक असमानता, विषमता और शोषण को समाप्त करने का उपदेश 
दिया । और इस प्रकार समाज को आर्थिक न्याय मिलने का रास्ता प्रशस्त 
किया । अपरिग्रहवाद के सिद्धान्त से जहाँ समाज लाभान्वित हुआ, वहाँ व्यक्ति 
की हृष्टि मे उपकी इच्छाएँ, आकाक्षाएँ सीमित करने का मार्ग प्रशस्त हुआ । 
अपरिग्रहवाद उस युग की महान उपलब्धि है। इस भाषण को एक जैन 
आचार्य के निम्न श्लोक से समाप्त करता हूँ, जिसमे उन्होंने जैन धम की 
परिभाषा का प्रतिपादन किया है कि जिसमे स्याद्वाद का अस्तित्व हो, पक्षपात 
ने हो, किसी की हिंसा न करने, पीडा न पहुँचाने का निश्चय हो, वही जेन 
धर्म है । क्या कोई इन महान सिद्धान्तों स इन्कार का साहस कर सकता है ? 

स्याह्रादो व्तंते यस्मिन, पक्षपातों न विद्यते । 

तास्त्यन्ययीटन किचिद्‌, जेनधर्म स उच्यते ॥ 


१७० 
जनत्व या श्रावकत्व 


न्फ्र्भ्श्श्गज्एश्स्जवस्‍एशए॑- 'फ्पस्‍जकफप्वएस्पस्‍ण्गफण्फ्फ्ण्म्फज्ण्श्ज्णफ्ज्प्फ्ण्ण्ज्ज्ग्फ्ज्श्श्ज्श्श््श्ज्जत 


राष्ट्रकवि श्री मंघिलीशरण ग्रुप्त ने अपनी रचना भारत भारती' मे 
कहा था-- 


हम कौन थे कया हो गए हैं और होगे क्या अभी 
आओ विचारें आज मिल कर ये समस्‍यायें सभो | 


किसी भी समाज या राष्ट्र के चरित्र की प्रगति या अवनति को मापने के 
लिये भत, भविष्य और वलेमान की स्थिति का पर्यावलोकन किया जाता है । 
जहाँ तक मेरा अनुमान है कि वेदवागलीन समाज में सन्‍्यास परम्परा नहीं थी । 
उमर समय का ऋषि गृहस्थ होता था । उसका हष्टा होना पर्याप्त माना जाता 
था । ऋषि दर्शनवान शशै्रा ० शद्ण होने से उनको ऋषि सजन्ञा प्राप्त होती 
थी । उसके पश्चात्‌ शकराचाय के युग मे सन्यास प्रथा प्रारम्भ की गई और 
मनुष्य जीवन को आयु के लिहाज से विभाजित किया गया । कितु भगवान 
महावीर ने मनुष्य जीवत को आयु के लिहाज से विभाजित नहीं किया । 
कारण स्पष्ट था कि यदि कोई मनुष्य प्रथम स्थिति ब्रह्मचर्याश्रम के समय 
ही इतनी आध्यात्मिक भूमिका प्राप्त कर ले उसे इतना वैराग्य हो जावे कि 
जिससे उसे मुनिधम दीक्षा के योग्य माता जा सके तो आयुबन्धन की दशा मं 
कठिनाई उपस्थित होती । भगवान महावीर ने मनुष्य जीवन को प्रवाहशील 
माना तथा उसे केवल गहस्थ तथा मुनिदर्शा इस प्रकार दो भागों मे ही 
विभाजित किया । दूसरे शब्दों मे सागार धर्म ऋा॥ ०४८००॥४०४ अनगार धर्मे 
जातवी0पा ९६८८एा०॥ कहे गए । कहने की आवश्यकता नही कि गहस्थ जीवन 
में मुनिधर्म पूर्णझप से पालन करना सम्भव नहीं था। इसलिये गृहस्थ जीवन 
मे आगार सहित ब्रतों का विधान किया गया । मुनिधर्म मे आगार के अपवाद 
का कोई स्थान नही रखा गया हालाँकि मुनिप्षमं में भी मुनि पूर्ण रूप से 
अहिसक नहीं हो सकता। यह लेखक का नम्न मत है। मनुष्य जीवन की 
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अनिवार्य आवश्यकता कई ऐसी है कि जिससे हिसा हो ही जाती है। उदा- 
हरणाथे मनुष्य का श्वासोछवास लेना जिसमे कई वायुकाया के जीबो का हनन 
हो जाता है । मनुष्य क्सी भी स्थिति मे हो, चाहे बैठे, चाहे लेटे चाहे समस्त 
प्रवृत्ति स्थगित कर दे । तब भी उक्त प्रकार की हिसा हो ही जाती है । इसलिये 
मुनधर्म की सक्षिप्त रूपरेखा दिग्दर्शन कराने वाला 'दशवेकालिक सूत्र में 
'मुनि को यदि वह उक्त अनिवायं प्रवृत्ति विवेक सहित करता है तो पाप बन्धन 
नहीं होगा' ऐसा विधान किया गया है। वास्तव में जीवन का प्रकाशस्तम्भ 
सृत जिवेंगे धम्ममाहिए होना चाहिये। मुनिजीवन से विवेक का कितना थान 
रह गया है ? मुनि जन नियमों के हाद की गहराई मे जाकर उसका पालन 
करते है या केवल उसके कलेबर को पकड़ कर नियमो के पालन हो जाने का 
सनोपष कर लेते है यह स्वतंत्र लेख का विषय है । इतना निश्चित है कि गहस्थ 
के जीवन में तो विवेक का स्थान बहुत कमर रह गया है । भगवान महावीर के 
समय भ उस व्यक्ति का, जो मुनिधं पालन करन की प्रतिज्ञा लेने मे विवशता 
उउमव करता था उसे गहस्थ धरम पालन की प्रेरणा दी जाती थी तथा उसे 
छाबक या श्रमणापासवा' कहा जाता था। लेखक का यह अनुमान है कि 
निर्ष थ के उपासक का 'जैन कहून की परम्परा बहुत बाद की है । जहाँ तक 
मृ्ज माहीति है हमारे प्राचीन धम ग्रन्थों म थ्रावक वी कोई परिभाषा स्पष्ट 
र्प से नहीं दी गई ह । भगवान महावीर के काल म श्रावक जीवन की झलक 
अग सात्तित्य के 'उपासक दशाग सूत्र मे मिलती ह। अन्यन्त्र भी बिखरी हुई 
सामग्री अगर साहित्य म॑ मिल जाती है किल्तु मुनिधम की जितनी पिस्तृत 
माहोति उपलब्ध है उतनी विस्तन तथा युनवियाजित गृहस्थ धम की उपलब्ध 
नही हं ऐसा मरा मत है । “सागारधर्मामत ग्रन्थ की प० आशाधरकृत टीका 
में एक स्थान पर श्रावक यो परिभाषा करते हुए कहा गया है कि-- 


फोउसो ? सो श्रावक श्र्‌ णोति गुर्वादिभ्यों धर्ममिति श्रशवकदेशसयत 


जो गुरू पासून मिनातला उपदेश श्रवण जरिता तो श्रावक हो (देखिये 
पृष्ठ ३६) तात्पय गह है जि ध्रावक्त से तापये 'आावण' से तात्पयं श्रवण कर्ता 
(0706८ शा0० ॥506॥५ माना गया | यह बहत भरा रम्भिक व्याख्या ह। 'सागार- 
धर्मामृत' प्रथम अत्याण श्लोज़ सख्या १ में ध्रावक ११ प्रकार के बताये 
गय॑ हैं । 


१ दार्शनिक-सम्यग्‌ दर्शन सहित आठ मूल गुण पालक, २ ब्रतिक-दाशंनिक 
जब अणुक्नत पालन करें तब ब्रतिक, ३ सामरायिक-ब्रतिक जब त्रिवाल सामायिक 
करें तब सामायिता इसी प्रकार, “ पोषध्रोपवासी, ५ सचित्त त्यागी, * दिया 
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मेथुन त्यागी, ७ ब्रह्मचारी, ८, आरम्भ त्यागी, £ परिग्रह त्यागी, १० अनु- 
मति त्यागी, ११ उद्दिष्ट त्यागी । 

इसी प्रकार जैनाचार्य समतभद्ररचित 'रत्नकरण्ड श्रावकाचार' में भी 
श्रावकों के नियभोपनियम का विधान किया गया है। कही श्रावकों को 
सम्यकत्वी होना पर्याप्त मान लिया गया । कही सप्त-व्यसन त्यागी, कही 
उसके २१ ग्रुणधारी होना आवश्यक माना गया, कहीं मार्गानुसारी के ३५ गुण 
आवश्यक माने गये । जहाँ तक पै समझता हूँ केवल जैन या श्रावक्र को ही 
नहीं शिष्ट समाज के किसी सदस्य को सप्तव्यसन का त्यागी तथा २१ गुणों 
का धारक होना चाहिये । यही नहीं, मार्गानुसारी के ३५ गुण भी उसमे होते 
चाहिय अन्यथा उसकी आज की परिस्थिति मे शिष्ट समाज का सदस्य 
76८0!782 नही किया जा सकता । सप्त व्यसन का त्याग २१ या ३४ युणों 
का पालन सज्जनतापूर्ण जीवन की प्राथमिक आवश्यकता है। मेरा अनुमान है 
कि जैनत्व, मार्गानुसारी, तथा श्रावकत्व से इससे अधिक कुछ विशेषता होना 
आवश्यक है। मोटे तौर पर गहमस्थ सम्यकत्व पालक है जिसकी आस्था देव, 
गुर, धर्म मे है उसे जैन या मार्गानुसारी कहा जाना चाहिये तथा जो १२ 
अणब्रतो का पालक हो या अणुब्रत सहित प्रतिमाधारी हो उसे 'श्रावक' कहा 
जाना चाहिये । 

किन्तु आज की समस्या तो बडी जटिल है । हम गृहस्थों मे जैतत्व के 
सस्वार ह। यह सरलता से नही कहा जा सकता । हमारे देश में जैनत्व की 
मोटी पहचान “रात्रि भोजन त्याग तथा शुद्ध खान-पान माना जाता था। 
रात्रि भोजन त्याग की बान्न ता आज गित्ते चुने घरों को छोडकर कही हृष्टि- 
गोचर नहीं होती । दिगम्बर जैन समाज (जहाँ रात्रि भोजन त्याग के लिये 
बहन आग्रह रहता था) में भी रावि-भोजन त्यागी गिने चुने घर मे मिलते 
हे । बड़े शहरो मे कालेज पाठी अथवा सम्पन्न धरों के लडको को शुद्ध खान- 
जान का आग्रह नहीं रहता हैं ऐसा मेरा अनुमान हे । हमारे जीवन में भारती- 
यता का लोप होता जा रहा है। तथा विदेशी तौर-तरीको का प्रचलन बढ़ता 
जा रहा है। विदेशी तौर-तरीए सभी बरे नहीं होते किन्तु हम तो अन्धा- 
नुकरण करते जा रहे हैं। हमारा अन्धानुकरण अधिकतर बुराई के लिये 
अधिवा सजग है हमारे घरों मे मम्मी-डेडी जैसे शब्दों की भरमार है जबकि 
सस्‍्नेहपूर्ण शब्द माता-पिता का हमने हमारे बच्चों से बहिप्कार करा दिया है। 
और मग्मी-द्रेशी जैसे कर्ण वटु शब्दों वो चुनकर हम गर्व से पूल जाते हैं। 
हमारे देश में 'हिप्पी' बीटल' आदि के द्वारा हमारी सभ्यता तथा सस्कृति 
पर आक्रमण हो रहा है | उनकी वेष-भूषा रहन सहन व गन्‍्दे तौर तरीके सभ्य 
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समाज के लिये उचित नही है किन्तु हमारे मनचले लोग उनकी भी नकल 
करने में नही सकुचाते । 

तात्पयं यह है कि आज के समय में जैनत्व या श्षावकत्व की बात तो दूर 
हम अपनी युवा पीढी को सभ्य तथा सुसस्कृत रख सके तो भी हमारी उपलब्धि 
बहुत महत्वपूर्ण मानी जानी चाहिए। हमारा रहन-सहन तौर-तरीका सभ्यता, 
विकृत होती जा रही है । समाज के कर्णधार इस दिशा में उदासीन हैं । जैन- 
सस्कृति या श्रमण-सस्कृति को सुरक्षित रखने की कोई योजना समाज के पास 
नहीं है, न इस पर कोई ऊहापोह नहीं ज्ञात होता है । नेतृत्व ने इस विकृति 
का कोई 0४०७ नोटिस ही नहीं लिया है और सब ओर शान्ति है । 

इस स्थिति मे भविष्य की कल्पना सहज की जा सकती है। क्‍या मह 
आवश्यक नही हे कि समाज में वतंमान विकृति तथा उसके निराकरण के 
उपाय सोचने के विये यत्र तंत्र गोष्ठी, परिसवाद आयोजित किये जानें ताकि 
समाज में वातावरण निर्माण हो और नेतृत्व इस दिशा में कोई मार्गदर्शन 
समाज वो देता कि जिससे श्रमण सस्कति सुरक्षित रह सके । 


११ 
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आधुनिक इतिहासकार की हृष्टि आज से लगभग पाच हजार वर्षों से पूर्व 
नहीं जाती । यदि हम इतिहास की ओर हृष्टिपात करें तो हमे इस परिणाम 
प्र पहुंचना होगा कि आज स लगभग तीन हजार व पूर्व केवल भारतबषं में 
हो नहीं, समस्त विश्व में ऐसी स्थिति उत्पन्न हो गयी थी कि मानव समाज 
अपने किसी उद्धारक की खोज की आवश्यकता अनुभव करता था । बात वास्तव 
में यह थी कि मानव समाज की आतरिक क्षुधा केवल यज्ञन्यागादि पूर्ण वैदिक 
सस्कृति से तृप्त नही हो रही थी । वेदकालीन ब्राह्मणसस्कृति म अधिकतर 
प्रकृति पूजा थी । सानव अपनी भौतिक समृद्धि के लिए सत्रो द्वारा प्रार्थना 
किया करता था। उसवा लक्ष्य भौतिक साधनों की प्राप्ति था। उसके पश्चात्‌ 
मानव समाज ने कुछ प्रगति की ओर उपतनिषद्‌ काल मे आध्यात्मिक विचार 
प्राप्त किए । वेद तथा उपनिषदकालीन ब्राह्मण-सस्कृति वा मार्ग प्रवृत्ति सूचक 
था । उससे मानव पूर्ण सतुप्ट नहीं था। ब्राह्मण-सस्कृति के अग्रदूव ऋषि, मुनि 
स्वय भी प्रवृत्ति मार्ग अपनाते तथा सासारिक जीवन व्यतीत करते थे | उसे 
समय मानव समाज को निवत्ति सूचक मार्ग का कोई उपदेष्टा प्राप्त नहीं था । 
ब्राह्मणसस्कृति के उस युग मे ब्राह्मणो की ही श्रेष्ठता थी। वह अन्य वर्ण को 
अपने से निम्नकोटि का मानता था । शूद्रों को अत्यन्त नीच मानकर उन्हें बेद 
श्रवण तक का अधिकार स्वीयार नहीं किया जाता था । दासप्रथा बतमान थी 
बाजार में दास, दासियों का ऋष-विक्रय होता था । महिलाओ की स्थिति दख- 
नीय थी, उन्हे कोई सामाजिक अधिकार प्राप्त न थे। धर्म के नाम पर पशुबलि 
वी जाती थी । धर्म केवल रूढियो का ककाल मात्र था। ऐसी विषम परिस्थिति 
में मानंव समाज अपने किसी मसीहा, उद्धारक की खोज मे था। इस 
परिस्थिति के परिणाम स्वरूप ती श्रमण-सस्कृति की आवश्यकता अनुभव 
हो रही थी, श्रमण सम्कृति पूर्व मे भी थी किन्तु काल प्रभाव से उस पर 
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आवरण छा रहा था। उसके उद्धार कौ आवश्यकता अनुभव की जाने 
लगी थी ऐसे समय में भगवान पार्श्वव!थ ने वारशणसी में आज से 
लगभग तीन हजार वर्ष पूर्व एक क्षत्रियकुल मे जन्म मे लेकर इस 
आवश्यकत्ता की पूर्ति की । उन्होंने श्रमण-सस्कृति को परिस्कृत किया। धर्म 
के ककक्‍ाल मात्र रूढ़ियों पर प्रहार बिया । मानव समाज को निवत्ति मार्ग का 
उपदेश दिया तथा मानव मात की बराबरी का अधिकार स्वीकार किया। 
उन्होंव बायाथा हि मानव किसी विशेष कुल-जाति मे उत्पन्न होने से ही 
बच नीच नहीं हों सकता अपितु अपने कर्मो से ही उच्च नीच होता है । 
इस प्रकार उन्होंने जत्मना उच्च नीच के विचार पर आक्रमण करके 
तत्कालीन सामाजिक व्यवस्था में क्ातिकारी परिवतन किए । दास- 
दासियों वा कय विक्रय सामाजिक पाप प्ररूपित किया यज्ञ फ्री परिभाषा 
बदल दी । उन्होंने मानव को सदेश दिया कि यज्ञ स्वय का करो । आत्मयज्ञ 
तुम्हे जात्मणाति देगा । अपनी असद्‌ इच्छाओं की आहृ्ति देकर आत्मा को प्रगति 
पथ पर ले जामा मानव मे लिये श्रेयस्कर है । भगवान पाण्वनाथ ने अपने 
णतायू-पूर्ण जीवन में निवृत्ति-प्रधान सस्क़ृति वा ख़ब प्रचार फ्रिमरा । उसके 
परिणाम ग्वर््प उनके उई अनुयायी गहरथ जीवन त्याग कर सन्‍्यासी हो गण, 
जिनका श्रमण' नाम से अभिहित किया गया । भारतबंध मे श्रमण-सस्क्रव 
दिन-प्रतिदिन पत्तवित होने लगी । 


क्रमवान पाझवनाथ के निर्वाण के प्लात्‌ 'उमण सस्क्वालि ने देश मे निव्‌ 
त्तिप्रथात मांग को विकास किया उास्तव में सरफृति के द्वारा टी मानव 
अपनी आत्मा को सस्क्ृत कर सकता है। आत्मा ऐों ससक्तत करने का अर्थ 
यही है कि सानव अपनी आत्मा को संदगृणा सुसरबत करना जबाध सुख की 
प्राप्ति करे । आवानमन एहित पक्ति प्राप्त बारें । मानव-समाज दो उसकी पूर्ति 
प्रवत्ति प्रधान माग से दिखलाई नहीं पी, इसीके पर्णिम स्थरूप भगवान 
पराण्वताथ हारा परिण्यत श्रमण सस्फी तथा उन उपदशित चालुर्मास- 
उम का दंश में खब »चार हुआ | प्रत्यक वर्ग के मानव उसमे दाखिल हुए । 
सर्वे साधा रण से लेकर तत्कालीन राजा, महाराजा ने भी उसभे ताभ उठाया । 
भगवान पाएवनाथ के निवाण के पश्वात्‌ २५० वर्ष तक यही क्रम चलता रहा 
पितु काल प्रभाव से पुत्र पृव परिस्थिति उत्पन्न होने के लक्षण प्रकट होने 
लगे। मानव समाज पुन ब्राद्माण-सरक्ृति से ऊबन लगा। मानव समाज सामसा- 
जिऊ अत्याचाराों स पीडित होते लगा । हिसापूण यज्ञन्यागादि का पुन प्रचार 
होन लगा । ऐसी प्रतिकूल परिस्थिति से भगवान पाएवंनाथ के अनुयायी मगध 
देश के क्षत्रियराजा सिद्धाथ के यहाँ आज से लगभग २५०० वप पूष वर्द्ध मान 
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का जन्म हुआ । अत्यन्त साहसपूर्ण कार्य करने के कारण उनको महावीर कहा 
जाने लगा । भगवान महावीर ने अपने ७२ वर्षीय जीवन से पुनः श्रमणसस्क्ृ त्त 
को प्रतिष्ठित किया । तत्कालोन समाजव्यवस्था में क्रतिकारी परिवर्तत किए। 
यदि यह भी कहा जाये कि भगवान पार्श्वनाथ द्वारा उपदेशित मार्ग तत्कालोन 
परिस्थिति के अनुसार परिवर्धित तथा परिष्क्ृत रूप मे मानव समाज को दिया 
उसमे और भी कांतिकारी परिवर्तत किए तो अत्युक्ति नही होंगी । भगवान 
महावीर ने तत्कालीन प्रचलित विभिन्न मत-मतान्तरवाद का समस्वय करने 
के लिए मानव समाज को अनेकान्तहृष्टि का उपदेश दिया। इस प्रकार 
उन्होने स्व-धर्म समन्वय क सांग को खोला | सक्षिप्त मे इस प्रकार कहा जा 
सकता है कि-- 

(१) विचार में अनेताल्त (२) वाणी में स्थयाह्राद (३)आचार में अहिसा 
(४) सामाजिक न्याय में अपरिग्रह । 

वास्तव में भगवान को श्रमण संस्कृति को पुन प्रतिष्ठित करन में अत्यन्त 
कष्ट पूण जीवन व्यतीत करना पड़ा। भगवान महद्दावीर के समय प्रतिकूल 
परिस्थिति काफी सवल थी, किंतु उनकी साधनापूण तपस्या मय जीवन न॑ माग 
को प्रशस्त कर दिया। उसके परिणाभस्वरूप श्रमण तेथा श्रावक धम मे, ब्राह्मण 
क्षत्रिय, वैष्य, शुद्र प्रत्येदा प्रकार का मानव दीक्षित होने लगा। उच्च, शिक्षित 
वेदपाठछी, ब्राह्मण, निद्वान, राजा, महाराजा, धनिक, निधन सब दीक्षित होने 
लगे । भगवान महावीर के समय में पृववर्ती मग्रवान पराश्वनाथ के अनुयायी 
श्रमण, श्रावक सघ विद्यमात था । दोनों महापुरुषा दवरा उपदेशित माग में 
कुछ साधारण सा अन्तर था । इस कारण भगवान पराश्बनाथ के अनुयायी 
क्रेशी मुति तथा भगवान महावीर क॑ प्रमुख शिष्य गौतम गणधर में चर्चा 
हुई । भगवान महावीर द्वारा उपदेशित अनेकान्त हृष्टि क ही यह प्रताप था 
कि वह चर्चा अत्यन्त शान्‍्त वातावरण में हौकर समन्वय हो सका । इस प्रकार 
भगवान पाएवंनाथ तथा भगवान महावीर द्वारा परिष्कृत श्रमण-सस्कृति आज 
लगभग तीन हजार वर्षो से अपना काय कर रही है तथा मानव वी आत्मा को 
सस्कृत करने म॑ योगदान दे रही है । 

इसमे रच समाज संदेह नहीं कि श्रमण सस्क्रृति के प्रचार मे भगवान महावीर 
के समकालीन बुद्ध का भी पर्याप्त योगदान मिलता हे । भगवान बुद्र स्वय एक 
क्षत्रिय राजा के पुत्र थे तथा भगवान भहावीर से आयु मे कुछ कम थे। 
भगवान बुद्ध ने अपने प्रमुख शिष्य र रपुत्र से अपने बोध्न प्राप्ति से पूर्व की 
जीवनचर्या वे सम्बन्ध में तश्य बतार है | ते चर्चा वर विचार करने से यह 
कहे जा सकता हैं कि यह चर्चा जैन स्छविर मुतियों तथा जिनब्राल्पित जैन 
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साधुओं की है। इस पर से कुछ विद्वानों का अनुमान हैं कि भगवान बुद्ध ने 
पूर्व॑वर्ती भगवाल पाश्वंनाथ की परम्परा या अन्य श्रमण संघ की परम्परा मे 
साधु जीवन व्यतीत किया होगा । क्योकि सगवान बुद्ध के पूर्व बोद्धधर्म की 
परम्परा भारतवष में रही हो ऐसा कोई ऐतिहासिक प्रमाण उपलब्ध नही है । 
इस पर से यह अनुमान निकलता है कि भगवान बुद्ध त उक्त जीवन कुछ वर्षो 
तक व्यतीन किया । उसके पश्चात्‌ उन्होंने मध्यम मार्ग निरूपित किया। इस 
सम्बन्ध में केवल एक घिट्वान बौद्ध मिक्षक स्वर्गीय श्री धर्मानन्‍्द कौशाम्बी 
द्वारा लिखित पुस्तक 'भगवान बुद्ध मे पण्डित धर्मानन्‍्द कौशम्बी का परिचय 
आदरणीय कांका कालेलकर के शब्दों मे उद्धत करना उचित होगा- 

“धर्मानन्दजी इस निर्णय पर पहुँचे थे कि पाश्व॑ंनाथ के चातुर्याम घ॒र्मं मे 
ही बौद्ध और जैन यह दी धारायें निकलो है । उ का यह भी अभिप्राय था कि 
बौद्ध और जैन विचारपद्धति की बुनियाद मे जो दाशेनिक जीवनहष्टि है, उसके 
स्वीकार करने से ही समाजवाद और साम्यवाद कतार्थ हो सकेंगे और मानव 
जाति का कत्याण करने की साधना आज के मानव के हाथ में आयेगी - 
(“भगवान बुद्ध” पुस्तक प्रृष्ठ ६) 

भगवान महावीर तथा मगवान बुद्ध के उपदेशों का अनुणीतन किया जाय 
तो यह तथ्य प्परट हृष्टिगोचर होता है कि उनके उपदंशों म॑ विशेष अन्तर नही 
है । उनके द्वारा उपदेशित आधार तथा उसकी भूमिका रागमभग एक सी है। 
यही कारण है कि “उत्तराध्ययन सूत्र तथा धम्मपद वी फुछ गाथाये समान 
समान है। ब्रह्मचारी शीवल-प्रसादजी ते अपने द्वारा तिखित पुस्तक "जैन 
बौद्ध तत्व ज्ञान मे यह तिरूपित किया है कि दोनो महापुरुषों द्वारा प्ररूफित 
तत्वज्ञान मे विशेष अन्तर नहीं हे । यह प्रश्न अधिक गवेषण का विषय है। 
जहाँ तक आचार की भूमिका का सम्बन्ध है, दोना ने उच्च आदर पाया था । 
यह स्पष्ट है. श्रमण संस्कृति दोनों महापुर्॒षोंबें बिचारों तथा जीवन से 
पत्नवित हुई है और उस समय विश्व का कल्याण श्रमण-सस्क्ृति के उन्नयन से ही 
हो सकता है। यदि जैन तथा बौद्ध समाज अपने आचार तथा अमल के द्वारा 
विश्व में दानों महापुरुषों द्वारा उपदिप्ट उच्च आदर्ण का प्रचार करे तो 
निशिवत रूप से विश्व वर्तमान स्थिति से उभर सकत। है। आज के घुग की 
वर्तमान तिपमता, घ्रणा, नफरत का वातावरण प्रेम तथा स्नेह के वातावरण 
में बदल सकता है। सिद्धान्ता के प्रचार का सबसे उत्तम माध्यम -“अमल'' 
होता है । अमल के बिना कंवल वाणी का प्रचार प्रभाव पूर्ण नही हो सकता । 
यही कारण हैं कि उच्च सिद्धास्तो के प्रचुर प्रचार के बावजूद विश्व मे 
वतमान विपमंता, घृणा का स्थान स्नेह तथा प्रेम नही ले सका । 
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भगवान महावीर तथा भगवान्‌ बुद्ध के जन्म के साथ अन्य देशो में भी 
कुछ प्रभावशाली हस्तियों ने जन्म लिया । उदाहरण के रूप में यूनान में सुक- 
रात, फारस में जरथुस्त, चीन म लाओत्से तथा कान्फ्युसीयस का नाम लिया 
जा सकता है, जिन्होंने तत्कालीन समाज से वेचारिक क्रान्ति की। भगवान 
महावीर के नि हे दिवस के अवसर पर यह आशा करना अनुचित न होगा 
कि समाज अपनी ओर से अमल के जरिये श्रमण-सस्क्ृति क प्रचार, प्रसार 
का पृण प्रयत्न करंगा | 


सर्वे भवन्तु सुखिन सर्वे सस्तु निरामया । 
सर्ये भ्रवाणि पश्यन्तु मा कश्चित्‌ दु.खभाग्‌ भवेत ।॥ 
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डाक्टर बैजनाथपुरी ने सस्क्ृति तथा सभ्यता वे अन्तर को स्पस्ट करते 
हुए लिखा वि सरक्ृति अभ्यतर है, तथा सभ्यता बाह्य । सस्क्ृति का सम्बन्ध 
निश्चय ही धामिकर विश्वास से है। हमारे देश में दो सस्कृति मुख्य रही हैं 
(१, श्रमण सस्क्रति (२) ब्राह्मण सरकृति । यह निविवाद है ॥ बाह्माण सस्क्र ति 
में यज्याग तथा तमज्जनित हिंसा, कर्म काण्ड, जन्सता जाति तथा वर्ण का 
प्राधान्य था, तथा श्रमण सस्क्ृति में यज्ञ याग का प्रावधान नहीं था अपितु 
यज का तात्यय आत्म लक्ष्य किया जाता था । इस कारण यज्ञ से सम्बन्धित 
हिसा तथा पृ काएष्ड 3 प्रश्त ही उपस्थित नहीं होता था । किसी भी वर्ण 
या जाति मे उच्चतीक्ष वा प्रश्न उसके कर्मों से निश्चित हान का प्रावधान 
था। तात्पर्ष यह ह कि श्रमण संस्कृति जैन तथा बोद धर्म से प्रभावित थी 
तथा ब्राह्मण सम्कृति वेद बेदाग से । जैन साहित्य में “श्रीमद आचाराग सूत्र” 
का महत्व गर्ण रथान हैं जो भापाशास्त्र क मत से प्राचीनतम कृति हु उसमे 
बताया गया है कि - 

४ जितत तीर्थंकर पूर्व में हुए हैं अथवा भविष्य में होगे वह सब यही कहते 
हैं कि सभी प्राणी, सभी भते, सत्व को दण्डादि से नहीं मारता, उन पर आज्ञा 
नहीं खजाना, उनको दास की भाँति अपने अधिकार में नहीं रखना । उनको 
शारारिकि, मानसिक सताप नही देना, न उन्हें प्राणो से रहित करना चाहिये । 
यही धम शुद्ध, नित्य तथा शाश्वत है !'' 

जसा कि ऊपर कहा गया है कि श्रमण-सस्कृति जैन तथा बौद्ध धमं से 
अनुप्राणित रही ह। ज॑नधर्म वास्तव में किसी विशेष प्रकार के कर्म काण्ड, 
रूढियों क पालन का नाम नहीं हू। अपितु जंनधम मानव ही नहीं, समस्त 
प्राणि जगत के उद्धार का मागदर्शक है। मानव आत्मा क॑ स्वाभाविक गुणों का 
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बिकास करके मोक्ष का मार्भ प्रशस्त करना है । इस कारण उसे बिशिष्ट नाम 
से सम्बोधित किया जाना उचित नही है । लेखक के मत म॑ प्राग एंतिहासिक 
काल में उसका कोई विशेष नाम भी नहीं था। उसको “आत्म धर्म” कहा जा 
सकता था। किन्तु पश्चात॒वर्ती युग मे उसे “निम्न न्थधर्म” कहा जाने लगा 
और बाद में इस कारण कि उसके उपदेष्टा “जिन' थे उसका “जैन परम” 
नामकरण हो गया जो मी हो इतना स्पष्ट है कि वह अनादि, अनन्त है । 
मानव समाज तथा सृष्टि अनादि है, इसलिये यह “आत्म धर्म भी अनादि 
है । फिर भी उपलब्ध जैन साहित्य से श्रमण सस्कृति की परम्परा के सूत्र 
देखने होगे । वतमान के चोबीस तीर्थंकर “जिन में सबसे पहले ऋषभदेव का 
नाम आता है, जो समाज व्यवस्था का सूत्रपत करने वाले प्रथम राजा, प्रथम 
जिन, प्रथम व्रमापदेष्टा थे । जेन मान्यता के अनुसार १४ कुलकर तथा वैदिक 
मान्यता के अनुसार १४ मनु हांते है । इसमे अतिम “नाभिराय” थे । (चाहे 
इन्हे कुलकर कहा जावे या मनु किन्तु दोनों मान्यता में नाभिराय सामान्य है) 
उनके पुत्र ऋषमदेव है यह युग इतिहास की पहुँच के परे है किन्तु श्रीमद्‌ 
भागवत के अनुसार ऋषभदेव 'नाभिराय क पुन्र' मोक्ष माग के उपदशक के रूप 
में प्रसिद्ध 4। उन्हें "बासुदव वा अप्टम अववार माना गया है। ब्राह्मण 
परम्परा के अन्य साहित्य में भी उनका उल्लेख उच्च कोटिका है । मोटे तौर 
पर श्रमण संस्कृति का उदगम ऋषभदव से कहा जा सकता हुं। उसके पर्चात्‌ 
के २० तीर्यकरो क सम्बन्ध में विस्तृत माहिलति नहीं मिलती । किल्तु २२ वें 
तीर्यकर अरिप्टिनमि (नमीनाथ) श्रीकृष्ण के चचेर भाई थे और उनका 
उत्लेख ऋग्वेद आदि म जाता हैं । यूरोपीय कई विद्वानों ने पाश्वेनाव तथा 
महावीर की ऐतिहासिकता स्वीकार की हूं। श्री भेक्‍्समूलर न॑ अपन ग्रन्थ 
5480800900४% णएा ॥॥6 54६६४ ५४०। जाए पाण्पाताणा ४०४४० 2। में 
स्वीकार किया है । 
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तात्पर्य यह है कि यह सब महापुरुष श्रमण सस्क्ृति क॑ उन्‍नायक रहे है । 

जैसा कि ऊपर बतलाया गया हु ब्राह्मण सस्कृति का मूल आधार यज्ञ 
यागादि था। जिसको सम्पन्त करने के लिये पशु-हिंसा आवश्यक मान ली 
गई थी। ब्राह्मणों के द्वारा यज्ञ सम्पन्न होते थे । यज्ञ में हिसा न मानती जाने 
का प्रावधान कर दिया गया । (वैदिकी हिंसा, हिसा न मवति) यज्ञों के लिये 
कृषि योग्य पशु होम दिये जाते थे। परिणाम यह हुआ कि दंश का कृषक 
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वर्ग दु छी हो गया। यज्ञकर्ता राजा अपने सैनिकों के द्वारा कृषि उपयोगी 
पशु पकड़वाकर मगा लेता और यह अमानवीय कृत्य ब्राह्मणों के निर्देश तथा 
इशारे पर होता था। परिणामत जन मानस मे ब्राह्मणों के सम्बन्ध में क्षोतर 
बढ़ गया । यह सत्य है कि जिन ब्राह्मणों के विरुद्ध जन मानत मे क्रोध क्षोभ 
बढा, वह ब्राह्मण सस्कृति के हामी थे। ऐसे कई विचारक ब्राह्मण थे 
कि जो जन्मता ब्राह्मण होते हुए भी श्रमण सस्कृति के हामी थे या हामी हो 
गये थे। भगवान महावीर के ११ प्रमुख शिप्य (गणधर) स्वय ब्राह्मण थे जो 
श्रमण सम्कृति के वाबल हामी नहीं, अपितु पुरस्कर्ता भी थे । यह स्पष्ट है कि 
वेद काजान ब्राह्मण मसम्कृति निवृत्तिगामी थी। ऋषि, मुनि अधिकतर गृहस्थ 
होते थे । उनके हारा की हुई प्रार्थना अधिकतर भीतिक समृद्धि के लिये था 
प्राकृतिक आपत्ति से रक्षा के लिये हुआ करती थी । हम देखते है कि उपनिषद्‌ 
काल में यह क्रम परिवर्तत होता था । ऋषि मुनि जाध्यात्मप्रिय आत्म-विद्या 
में निपुण ये। कई क्षत्रिय आत्मविद्या मे इतने प्रवीण थे कि ब्राह्मण उनके 
प्रास जाकर शिक्षा प्राप्त करते थे। जैसा फि छादोग्योपनिषद में अरूणि के 
पुत्र श्वतकतु और प्रवाहण क्षत्रिय के सवाद से स्पष्ट है। इसी प्रकार बहदा- 
रण्यक उपनिषदा के ६ 2. अध्याय मे राजा प्रवाहण ने आरूणी से कहा कि 
“इसके पूर्व मह अध्यात्मबिद्या किसी ब्राह्मण के पास नही रही बह मै तुम्हे 
बताऊंगा ।” सभवत यही कारण था कि जन-मानस में उस युग मे ब्राह्मण 
वचस्व कम हो गया तथा क्षत्रिय वर्चस्व उत्तरात्तर तरक्की कर गया । जन 
मानस ब्राह्मण को आदर की हृष्टि से नही देखता था। इसी पृष्ठ भूमि मे 
यह धारणा उत्पन्न हुई कि जैनतीथंकर का जन्म ब्राह्मण कुल मे न होकर 
क्षत्रिय कूल में होता है। ब्राह्मण परम्परा में भी बामन तथा परशुराम को 
छोडकर सब अवतार क्षत्रिय कुल में ही जन्मे थे । 


वेदकालीन परिस्थिति में जहा मानव का चिन्तन केबल भौतिक समृद्धि 
के लिए था, उपनिषद्‌ काल में वह चिन्तन कुछ आध्यात्मिक हो गया । स्वर्ग 
आदि के सम्बन्ध मे मानव ने चिन्तन किया किन्तु फिर भी मानव समाज 
बडी तीज़ता से शात्ति की खोज में था। उपनिषद कालीन आत्मविद्या से 
मी उसे सतोष नहीं हुआ । मानव समाज का अतिम लक्ष्य “मुक्ति” था और 
वह उसकी प्राप्ति के उपाय की खोज भे था। कहना न होगा कि आत्मा 
मूलत शुद्ध-बुद्ध है। मौलिक रूप से परमात्मा को 70थआ(४७॥9 मे कोई भद 
नहीं था । केबल भेद यह था कि एक राग-द्वेष आदि बन्धन से युक्त भी तथा 
दूसरी बच्चन मुक्त थी जैसा कि कहा गया है -- 
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शुद्दोईसि बुद्धोईऑसि मिरंजनोईस | 
सततारसाया. परिवर्जिसोझसि ॥ 
हर ८ 
सिद्धां जेशा जीव हे, जीब सो ही सिद्ध होथ । 
कम मेल का आतरा, बृक्ष बिरला कोय। 
प्रश्ण यह था कि जात्मी राग-हू ष के बन्धनों से किस प्रकार मुक्त हो। 
तत्कालीन मानद प्रत्येक लक्ष्य की प्राप्ति के लिये ईश्वर अथवा देवता का 
अनुग्रह प्राप्त करके इच्छित लक्ष्यपूर्ति का मार्ग जानता था। श्रमण-सस्कृति 
के प्रथम उदगाता भगवान ऋषभदेव तथा श्रमण सस्कृति उन्नायक भगवान 
महावीर ने यहू उदघोष किया कि मानव तुमको किसी ईश्चर या देवता की 
आवश्यकता नही है स्वय आत्मा शुभ-अशुभकर्म की कर्त्ता है और वही उससे 
बन्धन मुक्त हो सकती है । तुम ही स्वय के मित्र तथा शत्र हा । 
अप्पा कत्ता विकसा य, दुह्हणा य सुहाणा य । 
अप्पामित्तममित्त च, दृष्पटिठ्य सुपदिठओं ॥॥ 
अप्पा नई वेयरणी, अप्पा मे कूडसामली। 
अप्पा कामदुहाधेणू अप्पा मे नदणबश्रण ॥। 


तात्पर्य यह है कि भगवान महावीर ने प्रवाह के विरुद्ध मानव की उच्चता 

का घोष किया और उसमे आत्म विश्वास जगाया । 
त हि मानृषात्‌ अंष्ठतर हि किचित्‌ । 

उन्होने कर्म के सिद्धान्त का निरूपण किया तथा स्पष्ट कर दिया कि कर्म 
फल से ससार का कोई महान व्यक्ति भी नहीं बच सकता । सुकर्म तथा कुकर्म 
का अन्त होने से ही जीवन्मुक्त अवस्था प्राप्त होती है | यूरोपीय विद्वानों ने 
श्रमण-सस्कृति के उन्नायकों मे जिन महापुरुषो की ऐतिहासिकता मानी है उनमे 
भगवान पाश्व॑नाथ प्रमुख है। उन्होंने आत्मा के कम समृह को नष्ट करने तथा 
शुभ जीवन व्यतीत करतने,क॑ लिये 'चातुर्याम धर्म का प्रतिपादन किया । प्रसिद्ध 
बौद्ध विद्धान स्व० श्री धर्मानन्दजी कोसाम्बी ने अपनो पुस्तक 'पाश्वेनाथ का 
चातुर्याम' की प्रस्तावता में यह स्वीकार किया है कि “आज जो कुछ श्रमण 
सस्क्ृति शेष बची है, उसके आदि गुरु पाश्वंताथ है और बुद्ध के समान यह 
भी श्रद्ध॑ य है । इसी पुस्तक के पृष्ठ १४ मे अकित किया है कि--- 

“पज्रिपिटक में निग्रन्थो का उल्लेख अनेक स्थानों पर हुआ है । उससे ऐसा 
दिल्लाई देता है कि निग्नन्‍्थ सम्प्रदाय बुद्ध से वर्षों से पहले मौजूद था। 
अशुत्तरनिकाय में यह उल्लेख पाया जाता है कि बपष्प नाम का शाक्य निमग्रन्थो 
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का श्रावक था । उस सुत्त की अनुकथा में यह कहा गया है कि यहू बध्प बुद्ध 
का चचा था । अर्थात्‌ यो कहना पडता है कि बुद्ध के जन्म से पहले या उनकी 
छोटी उम्र मे ही निम्नन्थो का धर्म शाक्‍्य देश मे पहुँच गया था। महावीर 
स्वामी बुद्ध के समकालीन थे । अत यह मानना उचित होगा कि यह धर्म प्रचार 
उन्होने नहीं बल्कि उनके पहले के निग्रन्थो ने किया था । 

श्रमण सस्कृति के पुरस्कर्ता भगवान महावीर तथा उनके समकालीन शाक्य- 
पुत्र गौतम बुद्ध तो थे ही किन्तु लगभग छठी शताब्दि मे रचित निशीथच्ूर्णि 
में श्रमणों में निग्नन्थ, शाक्य, तापस, गैरिक आजीवको की गणना की गई है 
आजीवक-सम्प्रदायः मगवान महावीर के समय में मौजूद था ओर यह कहा 
जाता है कि निग्नस्य धर्म तथा आजीवक सम्प्रदाय के आचार एक दूसरे के 
निकट थे । हालाँकि जैत साहित्य मे गौशालक को निनन्‍्ह॒व बताया गया है। 
और त्रिराशिवाद को छठा निन्‍्हंवमत अकित किया गया है इसके अनुयायियों 
को आजीवक मत का अनुकर्त्ता बताया गया है इसके प्रतिष्ठाता कल्पसूत्र के 
अनुसार आय महावीर के शिष्य रोहग्रुप्त थ। गोशालक के अतिरिक्त पूरण 
काश्यप, अजितकेशकम्बल, प्रकृधकात्यायन, सजयवेलट्ठ श्रमण सम्कृति 
के प्रचारक थे । कुछ विद्वानों का मत है कि यह भी जिन कहलाते थे | लेखक 
के मत मे श्रमण-सस्कृति जीवन में सदाचार के उच्चतम नियमों को अगीकृत 
करने पर अधिक जोर देती थी । उसमे संद्धान्तिक वारीकियों तथा उससे 
उत्पन्न उप-प्रश्नो का अधिक महत्व नहीं माना गया। यही कारण है कि 
दिगम्थर तथा श्वेताम्बर (जिनमें विस्तार की मई बातो में मतभेद है) दोनों 
का श्रमण सस्कति मे महत्वपूर्ण स्थान है । यह दुर्भाग्य का विषय है कि भगवान 
महावीर के युग में साधु नग्त तथा वसरुत्र सहित रहते थे, दोनो के आचार मे 
कुछ मेंद भी था। (चाहे उन्हे जिनकलपी तथा स्थविरकल्पी कहे) दोनो का 
समावेश भगवान महावीर के शासन मे था। दोनो आदर तथ। श्रद्धा के पात्र थे । 
बारह वर्षीय दुष्काल के समय जब कुछ साधु दक्षिण मे चले गए तथा कुछ 
साधु अन्य क्षेत्र में । जब दुष्काल के पश्चात्‌ परस्पर मिलन के समय उच्च्चत्व 
तथा निम्नत्व की भावता हुई और दिगम्बर तथा श्वेताग्बर दो परम्परा का 
आविर्भाव हो गया। वास्तव में यह आश्चय का विषय है कि निम्नन्थ धर्म 
अनेकान्तवाद का हामी होने के कारण परस्पर विरोधी विचारधाराओ का 
समन्वय कर सकने का दावा करता था उसी के अनुयायी २५०० वर्षों मे 
परस्पर के मतभेदों का समन्वय नही कर सके । यह सत्य हैं कि इस लम्बे काल 
से कई प्रभावशाली आचाय॑ हुए, जिन्होंने दूसरी सम्प्रदाय के प्रति उदारता का 
भाव रखा और इस प्रकार समन्वय का मार्ग प्रशस्त करने मे सहायक हुए 
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किन्तु सफलता नही मिल सकी । यदि हम श्रमण सस्क्ृति के मुख्य आधारो को 
ले तो हम इस निष्कर्ष पर भी पहुँच सकते हैं कि केवल भारतीय धर्म ही नही 
अपितु बाईबिल मे भी इसी प्रकार के बिचार मिलते हैं। बाईबिल एक महत्व- 
पूर्ण ग्रन्थ है जिसका प्रभाव केवल पश्चिम जगत हो नहीं, अपितु अरब तथा 
दूसरे इस्लामी देशो पर भी पर्याप्त रूप से पडा है। बाईबिल के अनुसार 
परमेश्वर (यहोवा) मूसा से पव॑ंत के शिखर पर से 5709 ० (88 प्राण 
यह आदेश दिया है जिन्हे )२८७ (६६४(४घ८०(._ कहा जाता है | इस दस 
आज्ञाओ का अवलोकन करे, तो यह ज्ञात होगा कि इतमे से कई हमारी श्रमण 
पस्कृति के मुलाघार जैसी ही हैं । 
वास्तव में श्रमण सस्कृति अहिसाप्रधान, कर्मंप्रधान तथा पुरुषार्थप्रधान 
रही है जैसा कि इस लेख के पूर्वाद्ध मे बताया गया है। इस सस्क्ृति का 
मूलाधार अहिसा है, वह अहिंसा केवल नकारात्मक तही, अपितु विधेयात्मक 
भी है। जहां वह हिसा न करने का प्रावधान करती है वही समस्त प्राणि 
जगत से, मेत्री, करुणा प्रमोद का उपदेश देती है उसका मूल मत्र है-- 
सत्वेषु मंत्रों ग्रुणिषृअ्रमोद, क्लिष्टेषु जीवेष्‌क्पापरत्वम्‌ । 
माध्यस्थभाव विपरीतव॒त्तो, सदा ममात्मा विदधातु देव. ॥। 
यह भी ध्यान रखने योग्य है कि अहिसा केवल प्राणी के प्राण नाश करने 
तक ही सीमित नही है अपितु आशिक क्षीत्र मे अर्थ जन्य द्वे ष, ईर्ष्या आदि को 
समाप्त करने के लिये अपरियग्रह (इच्छा परिमाण ब्रत) को उपदेशित करती 
है। अपने रहन-सहन में सात्विकता हो, आवश्यकतायें सीभित हो इसके लिए 
उपभोग, परिभोग,परि माण ब्रत का विधान किया गया | तात्पयं यह है कि मानव 
समाज में शोषण की वृत्ति न रहे, इसी प्रकार अनेकान्तवाद का विधान करके 
बोद्धिक अहिंसा का मार्ग प्रशस्त किया । श्रमण-सस्कृति के प्रभाव के सम्बन्ध 
में एक बार स्व० लोकमान्य सलिलक ने कहा था कि ब्राह्मणो पर जैनो की 
अहिसा का बहुत प्रभाव पडा है। यह एक प्रसिद्ध घटता है कि जैनों के २२वें 
तीर्थंकर अरिष्टनेमि (नेमोनाथ) जब विवाह के लिये पहुँचे, उन्होने वहाँ एक पशु 
गृह में पशुओ को आत्तंपुकार सुनी तथा जब उन्हें यह ज्ञात हुआ कि यह 
अतिथियों के भोजन के लिये वध किये जावेंगे तब वापस हो गये । विवाह 
अस्वीकार कर दिया। सहस्रो वर्ष पुरानी इस धटना ने सोराष्ट्र के जन- 
जीवन में अहिसा का जों बीजारोपण किया उसकी झाँकी आज भी वहाँ देखी 
जा सकती है। सौराष्ट्र मे पशु-पक्षियों की शालायें जाज भी देखी जाती हैं 
तथा, जैनेतर लोग उत्सएहपूर्वक पशु-रक्षा करते हैं । यहू भी एक सुविज्ञ बात 
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है कि हमारे देश के जनजीवन में अभी भी शाकाहार को उत्तम मानते हैं। 
यह जैन अहिंसा का प्रभाव है, हालांकि गत कुछ वर्षों की परिस्थिति तथा 
विरुद्ध प्रचार के कारण स्थिति मे परिवर्तन होता जा रहा है किन्तु एक बात 
बिना सकोच के स्वीकार की जानी चाहिये कि अहिसा (प्राणीवध) के अति- 
रिक्त अनेकान्त, अपरिग्रह, जाति-प्रथा आदि (जो श्रमण सस्क्ृति के मूलाधार 
थे) पर स्वय जैन समाज ने अधिक जोर नहीं दिया । परिणाम यह है कि शक्षमण- 
सस्क्ृति को मजबूत नहीं बनाया जा सका । केवल जैन समाज के ही कई विभाग, 
भाग-उपविभाग हो गए, कोई खाई को नहीं पाट सका । अपरिग्रह की तो 
विडम्बना है। लेखक के विदेशी भित्र ने उससे व्यग्य पूर्ण जिज्ञासा की कि 
अपरिय्रह का उपदेश देते वाले जैन धर्म के अनुयायियो (जेन साधु नही) गृहस्थो 
में अपरिग्रह का कोई आकर्षण नही हैँ । कर्मणा जाति का उद्घोष करने वाले 
महान पुरुष की वाणी पर समाज ने वाई अमल नही किया । तात्पये यह हे 
कि हँमे इस दिशा की अपनी असफलता स्वीकार करती चाहिये । 

यदि यह कहा जाबे तो अत्युक्ति न होगी कि हम में बेचारिक-जडता इतनी 
आ चुकी है कि भगवान पाएवंनाथ, महावीर, बुद्ध जैस महान्‌ ऋ्रास्तिकारी महा 
पुरुषों के अनुयायी होने के बावजूद हम लकीर के पाकीर हो चुके है । सस्क्ृति 
वास्तव में विकृत होती जा रही है। हमारे मन-मस्तिष्क में कोई नया उन्मष 
नही होता । इस विक्ृत परिस्थिति मे आधुनिक युग की समस्याओं से जुझने, 
उसका हल निकालकर मानव जाति का उत्थान करने की क्षमता नही रही है । 
साधुसमाज की स्थिति बडी विचित्र होती जा रही है। हम शब्द (जड) के 
गुलाम होते जा रहे है। उन शब्दों के पीछे जो भावना ($9) है, उसको 
देखकर प्रेरणा भ्राप्त करन का हम में साहस नहीं रहा है । अच्छे बुरे, पाप पुण्य 
का निर्णय बाह्य परिस्थिति से करके धर्मी तथा पापी होने का प्रमाण पत्र दे 
देते हैं, जब कि श्रमण सस्कृति में अतधृ त्ति पर अधिक जोर दिया जाता रहा है 
यदि श्रमणसंस्कृति को तारुण्य प्रदान करना है तो आधुनिक समय के 
(फश्य।काह्० को स्वीकार करके समस्याओं का हल निकालना होगा । आज 
समस्या केवल व्यक्तिगत जीवन की नही अपितु समाज के जीवन की हैं, राष्ट्र 
के जीवन की है | समाज तथा राष्ट्र मे व्याप्त विषमता मिटाकर समता प्रस्था- 
पित करना होगा, जो कि श्रमण के जीवन का महत्वपूर्ण अग् है। जैन ग्रन्धो 
में कहा गया है कि-- 

समयाए समणो होई बभचेरेण बस्णो । 
नानेणय मुणि होई, तवेण होई ताबसों ॥ 

काश | हम सब जैन, बौद्ध तथा और जो श्रमण-सस्क्ृति के उन्नयन के 

इच्छुक हैं, सोच कर व्यापक कायें प्रारम्भ करें। के 
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जैन साहित्य एक विशान समुद्र है। यदि इस विशाल जैन साहित्य का 
अन्य भारतीय दर्शनों के साथ तुलनात्मक अध्ययन किया जाय सो मनुष्य को 
आनन्द की जो उपलब्धि, अनुभूति होगी वह अकथनीय है। जितना गहन 
अध्ययन होगा, उतना ही मनुष्य अनेकान्त, स्यादवाद एवं समन्वय के निकट 
पहुँचेगा - ऐसा मेरा विश्वास है | अनेकान्त एक विचःरपद्धति है । इस विचार 
पद्वति के परिणामस्वरूप उत्पन्न विचार को जिश भाषा में व्यक्त किया जाय 
वह स्थादवाद है । सबका मूल लक्ष्य समन्वय है । 

मेरा यह विश्वास है कि अखिल जेन समाज ने अनेकान्त विचार-पद्धति 
को केवन सैद्धान्तिक ज्ञान बनाए रखा । यदि हढता से उसका आचरण जीवन 
के प्रत्येक क्षेत्र मे किया गया होता तो अखिल ज॑नसमाज वर्तमाम विश्वुखल 
अवस्था में नहीं होता । गत दो सहल्लाब्दि का इतिहास बडा ही करुणापूर्ण 
है । जन समाज की विश्युखल अवस्था इस बात का प्रमाण है कि हमारी अने- 
कान्त पर केवल शाव्दिक आस्था है। मेरी हादिक कामना है कि वर्नमात तथा 
भावों पीढी इस दिणा में गहन अध्ययन करें, समन्वय के द्वारा संगठित एलिल 
जैन समाज का निर्माण हो । 
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साम्प्रदायिकता का विष-व॒क्ष 
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'अग्नि-परीक्षा' से सबधित रायपुर-घटना पर एक प्रकट चिन्तेन 

साम्प्रदायिकता का विष-वृक्ष ऐसा है कि अतीत मे जिसने यूरोप मे ईसाई 
समाज के दो सम्प्रदायों रीमन केथोलिक तथा प्राटेस्टेट के बीच कई अमानवीय 
घटनाएँ घहित कराई । हमारे देश में मुसलमानो के दो सम्प्रदायो शिआ और 
सुन्नी के बीच झगड़े कराए। यही नहीं, सनातन धर्म तथा जैन-बौद्धों के बीच 
तथा स्वय जैन समाज के दो मम्प्रदायो-श्वेताम्बर व दिगम्बर के बीच इसी 
प्रकार फी घटनाओ की पुनराक्षत्ति कराई | तात्पयं यह कि हमारे देश का हो 
नहीं, अपितु विश्व का इतिहास साम्प्रदायिकता की बवंर तथा अमानवीय घट- 
नाओ से भरा पडा है । अतीत में जब हमारे देश मे हिन्दृ-मुस्लिम दंगे होते थे, 
तब हम विदेशी सत्ता को सारा दोष देकर सतोष कर लेते थे, किन्तु स्वतस्त्र 
भारत में भी जब इस प्रकार की धटनाए' घटित होती हैं तब किसे दोष दिया 
जावे ? यदि सच पूछा जाये तो आज तो शुद्ध साम्प्रदायिकता अपना करिश्मा 
दिखला रही है। २४-२६ वर्ष की आयु के स्वतस्त्र भारत ने साम्प्रदायिकता 
के कई मोड देखे हैं । 

जहाँ तक मैं सोचता हूँ, साम्प्रदायिकता धर्म का बाना पहन कर आती है 
और मेरा यह भी विश्वास है कि सार्वभौम धर्म एक ही है। 'धम' शब्द की 
चाहे जितनी परिभाषाएं की जाए , पर धर्म एक उच्च स्तर के सदाचार युक्त 
जीक्न का नाम है। वह सावंभौम के साथ सावंदेशिक भी है, किन्तु जब धर्म 
के साथ दर्शन का मेल कर दिया जाता है तब वही धर्म सावेभौम तथा सांबे- 
देशिक तडी रह जाता । उसमे मत भिन्नता हो जाती है तथा प्रथक-पृथक हो 
जाते हैं और उनकी सुरक्षा के लिये यम, नियम, वेष आदि बनाकर उसे सम्प्र- 
दाय का रूप दे दिया जाता है। वैसे देखा जावे तो जो धर्म उदार दृष्टिकोण 
का हामी था, वही धर्म देश के सकुचित सम्प्रदाय का हामी बन जाता है। 
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उदाहरण के तौर पर प्रत्येक मनुष्य को यदि वह उच्चस्तर का सदाचार-युक्‍्त 
जीवन व्यतीत करता है, चाहे वह किसी विशेष सम्प्रदाय मे दीक्षित न हो तब 
भी मोक्ष मार्ग का पधिक माना जाना चाहिए किन्तु सम्प्रदायानुमोदित धर्म 
यह व्यवस्था बताता है कि इस प्रकार का व्यक्ति जब तक विशेष सम्प्रदाय में 
दीक्षित न हो, स्वर्ग या मोक्ष में प्रवेण नहीं कर सकता । आपद्धर्म या दूसरे 
नंबर की बात मानकर इसे भी बर्दाश्त किया जा सकता है, किन्तु जब एक 
सम्प्रदाय दुसरे सम्प्रदाय पर आक्रमण करे, उसके मान्यता, विश्वास को नष्ट 
करते पर उतारू हो जावे या साम्प्रदायिकता के मद मे दूसरे सम्प्रदाय के अनु- 
यायियो को केवल इस कारण कि वह एक विशिष्ट सम्प्रदाय से सम्बन्धित है, 
कष्ट दे, उनके साथ अमानवीय व्यवहार करे तो यह स्थिति किसी बिशेष देश 
के लिये ही नहीं, अपितु सारी मानवता के लिये कलक है दुर्भाग्य से केवल 
अनीत ही नहीं, वर्तमान भी इसी साम्प्रदायिकता के अभिशाप से कलुषित है 
और स्वतन्त्रता के २३ वर्ष परे हो जाने पर भी साम्प्रदायिकता के कारण न 
देश मे शाति है और न देश मजबूती अनुभव करता है। जब साम्प्रदायिकता 
के साथ राजतीतिक लोग मिल जाते हैं, तब तो स्थिति भयकर हो जाती है । 
राजनीतिक लोग अवसर पाकर साम्प्रदायिकता का भाम लेकर अपना उल्लू 
सीधा करते है । प्रारम्भ मे रायपुर की घटना मे जो भी कारण रहे हो, किन्तु 
गत २ मास से म० प्र० राज्य का एक नगर रायपुर इसी सामप्रदायिकता की 
ज्व।ला में धधक रहा है । सब जातते है, आचार्य श्री तुलसीजी एक जैन सन्त 
हैं, अपरिग्रही हैं तथा सावंधर्म-समन्वय की भावना में विश्वास रखने के साथ 
ही स्यादवादी वृत्ति के हामी हैं । कहा जाता है कि उन्होने वर्षों पूर्व विक्रम की 
प्रथम शताब्दी मे रचित किसी ग्रन्थ के आधार पर “अग्नि-परीक्षा' नाम की 
पुस्तक लिखी जो काफी वर्ष पूर्व प्रकाशित हो गई थो । उक्त पुस्तक मे भगवती 
सीता के चरित्र का चित्रण है और उनका च्रित्रबल ऊंचे दर्जे का होना 
निरूपित किया गया है । किन्तु नगर के कुछ महानुभावों की नजर में इस पुस्तक 
में भगवती सीता का चरित्र-चित्रण किसी विशिष्ट धर्म के अनुयाथियो की 
धार्मिक भावना को ठंस पहुँचाने के लिये किया गया है। जहाँ तक मैं आचार्य 
श्री को जानता हूँ, वे जैन धर के आदर पुरुषों के प्रति आदर सम्मान की 
भावना अधिक रखें- यह तो हो सकता है, जैसे कि कोई पुत्र स्वय के पिता के 
प्रति अधिक आदर रखे, किन्तु आचार्य श्री से यह सभव नहीं है कि वे अन्य 
आदर्श पुरुषो का अनादर करें या उनके मन मे उनके प्रति अनादर की भावना 
हो । परिणाम यह है कि रायपुर मे इस बात को लेकर राजनीति पूर्ण साम्प्र- 
दायिकता ने अपना करिष्मा दिखलाकर अश्ञाति उत्पन्न कर रखी है। यदि 


३१२ विचारो के नये आधाम 


समाचार पत्रो में प्रकाशित रिपोर्ट सत्य है तो यहा की स्थिति भयानक है । 
इस पर आचार्य ने यह सतोष कराने का प्रयत्न किया है कि श्रस्तुत पुस्तक एक 
प्राचीन ग्रन्थ के आधार पर काफी समय पूर्व लिखी गई थी, उसमे भगवती 
सीता के चरित्र के बारे में कोई अनुचित बात नही है और फिर वह एक लोक 
गीतो के रूप में लिखी गई है। किन्तु भोली जनता सन्तुष्ट न हो सकी तब 
स्थिति को टालने के लिये आचार्य श्री ने यह भी तत्वरता बताई कि देश के 
निष्पक्ष विद्वान आचाय बिनोवाजी, काका कालेलकर आदि जो निर्णय देगे, 
उन्हे वह स्वीकार होगा । इस पर भी जन-मानस शान्त नही हुआ तब चातुर्मास 
कात में ही रायपुर से बिहार करता तय किया, हालाकि' मध्यप्रदेश के युवा 
मुख्यमन्त्री के आग्रह पर उन्होंने अपना इरादा कार्यान्वित नहीं किया । फिर 
भी वहा की स्थिति शान्त नहीं हुई। एक उदूं कवि के मुताबिक आचार्य 
तुलसी की स्थिति इस प्रकार है -.. 
न तस्पने की इजाजत है न फरियाब की है, 
घट के सर जाऊ ये मरजी मेरे सयुयाव की है । 

स्थिति की भयानकता टन दो मास की घटताओं से भली भाँति जानी जा 
सकती है। यहां उनकी अर्थों निकालकर जलाई जाती है । अन्य साध्वियों कै 
निवास-स्थान में आग लगाने का प्रयत्न किया जाता | रायपुर के उस क्षेत्र मे 
घारा १४४ याधारण बात हाँ गई हैं। प्रश्न यह है कि क्‍या रायपुर में कोई 
बुटिवादी, निःपक्ष, सरल-मना व्यक्ति नहीं है कि जो आन्दोलनकर्ता सज्जनों 
को यह विश्वास दिला सके कि अग्नि-परीक्षा' पुस्तक धार्मिक भावना को ठेस' 
पहुँचाने के लिए नहीं लिखी गई है । जिन विद्वानों ने जैन पौराणिक कथा साहित्य 
का अध्ययन किया है, वे भली भाति जानते हैं कि जैन कथा साहित्य में भगवान 
राम का स्थान उच्चरतर के महापुरुषों मे 'बलदेव के रूप में हें तेथा भगवती 
सीता का स्थान १६ सतियों में है। ऐसी दशा में यह सम्भव नहीं कि भगवती 
सीता के सम्बन्ध मे कोई अपमानजनक बात एक आचार्य द्वारा लिखी जाये, 
यह तथूय भी विद्वानों मे छिपा नहीं है। वेष्णव, शैव तथा अन्य पौराणिक 
कथा वस्तुओ से ज॑न पौराणिक कथा वस्तु कुछ भिन्न है। यह भिकन्नता तो 
महधि वाल्मीकि-कृत रामायण तथा सत तुलसीदास कृत रामायण से भी 
हृष्टिगोंचर होती । खैर, ऐसा लगता है कि रायपुर का निष्पक्ष सरल-मना 
बुद्धिजीवी मौन है । था तो वह जनसाधारण के इस आन्दोलन से अलिप्त रहना 
चाहता है, मौन दर्शक गहकर तमाशा देखता है या वह जनसाधारण के इस 
आन्दोलन मे स्वय नही होना चाहता। जो भी हो, रायपुर का बौद्धिक वर्ण 
आज कसौटी पर है । 
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रायपुर के इस उग्र राजनीति पूर्ण साम्प्रदायिक आन्दोलन की तीव्रता को 
बमुधव करके शायद आक्रोश को शान्त करने के लिये मध्यप्रदेश शासन ने भार- 
तीथ अपराध सहिता की धारा २६५-ए के तहत उक्त पुस्तक को जब्त घोषित 
कर दिया है | 


यह भी समाचार है कि कुछ सज्जनो ने मध्यप्रदेश उच्च न्यायालय से 
इस शासन आदेश को चुनौती दी है । उसका जो परिणाम हो, किन्तु वह रोग 
का उपचार नहीं है। रोग का असली उपचार यह है कि रायपुर का भ्रबुद्ध 
वर्ग जनसाधारण को उक्त पुस्तक के मजमून तथा भगवती सीता के सम्बन्ध 
में जैन दृष्टिकोण से सन्‍्तुष्ट करावे । 


सच यह है कि आज रायपुर मे आचाय॑ तुलसी की पुस्तक की “अग्नि- 
परीक्षा' नही हो रही है, अपितु मानवता, सज्जनत। की 'अग्नि-परीक्षा' हो रही 
है । समाचार पत्रों मे एक समाचार यह भी है कि रायपुर में आचार तुलसी 
के विरुद्ध मोर्चे के नेताओं के भाषणों की जाच की जा रही है, और सम्भवत 
उन पर मुकदमा चलाया जाये । जैसा कि मैंने ऊपर कहा है, इन सब कार्यवा- 
हियो से रायपुर में शान्ति नहीं हो सकती, अपितु मनमुटाव ही बढ़ेगा । शासन 
द्वारा जब्ती का आदेश निकालना या वहाँ के आन्दोलनी नेताओं पर मुकदमा 
चलाना, यह परस्पर मनमुटाव का कारण रहेगा । सारी आशा क। केन्द्र रायपुर 
के असाम्प्रदायिकबृत्ति के प्रबुद्ध नागरिक है, वह नगर में ऐसा बातावरण 
बनावें कि जिससे वहा परस्पर सद्भाव को वद्धि हो, अन्यथा वहाँ उद्ूं के एक 
कवि के मुताबिक -- 

बस एक रह गई थी मजहने इन्सानियत की बात, 
बाफज्ले खुदा वह भी आज जुर्म हो गई। 

अभी ४-५ दिल पूर्व ही जो घटना घटी है, वह रायपुर के लिए कलक 
है । यह आवश्यक है कि इस आन्दोलन के प्रमुख सज्जत उससे अपना सम्बन्ध 
न होना कहके इसे असामाजिक तत्वों द्वारा किया गया उपद्रव बताएं, किन्तु 
आसनी से किसी समझदार को यह समझ में आ सकता है कि कोई भी आन्दोलन 
चाहे वह शुद्ध तथा सत्य बातों पर आधारित हो, तब भी नगर का असामाजिक 
तत्व अवसर मिलते ही उस पर छा जाता है और तब वह ॒ हिसा की ओर सुड 
जाता है । इस कारण आन्दोलनकर्ता नेतृत्व तो इस सम्भावना क्रो ध्यान भे 
रखकर इस स्थिति की रोक के लिये उपाय सोच कर कुछ कदम उठाना 
चाहिए दुर्भाग्य से रायपुर मे जो कुछ हुआ, वह अत्यन्त शर्मनाक है तथा 
धर्म की हत्या हुई है। हमारा मस्तक ग्लानि से झुक जाना चाहिए । आचाये 
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श्री तुलसी एक आध्यात्मिक सन्त है। मैं अधिक प्रसन्न होता यदि वह मध्य- 
प्रदेश शासन से यह आग्रह करते कि हमको पुलिस संरक्षण की आवश्यकता 
नही है | किन्तु किसी बड़े व्यक्तित्व की कठिनाइयो से मैं परिचित हूँ । उन्होंने 
सम्भवत शासन या जिला प्रशासन की जिम्मेदारियों को ध्यान भें रखकर ऐसा 
आग्रह नही किया । यदि ऐसा आग्रह किया जाता और उनको कोई शारीरिक 
हानि पहुँचा दी जाती तो जिला प्रसासन तथा शासन कौ स्थिति भ्रयानक हो 
जाती । इस कारण उनका इस प्रकार का आग्रह न करना उचित ही रहा है । 
अब ताजा समाचार यह है कि आचार्य श्री तुलसीजी ने रायपुर नगर से बिहार 
कर दिया है। रायपुर नगर ही नही, पूरे मध्यप्रदेश ही नहीं, अपितु देश के 
प्रबुद्ध नागरिकों के सामने यह घटना एक प्रश्न चिन्ह छोड गई है कि हमारे 
देश मे वैचारिक-सहिष्णुता कितनी कम है, और तथाकथित नेतागण अपने 
लाभ के लिए जनसाधारण का उपयोग उसको अरम में डालकर कितना 
ले सकता है तथा नगर की शान्ति की कितनी अधिक सीमा तक भग करा 
सकता है । 

आशा है कि देश का विचारक वर्ग इस स्थिति के लिये गहराई से सोचकर 
कोई मार्ग तिकालगा तथा देश का नेतृत्व इस प्रकार तो घटना की पुनरावृत्ति 
न हो, इस दिशा में सक्रिय रूप से सोचेगा । 


१६ 
जापान में भारतोय संस्कृति 
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मैंने सन्‌ १६५६ में 'अनाई नोबमो” द्वारा अयोजित विश्वधमं सम्मेलन में 
सम्मिलित होने के लिये जापान यात्रा' की थी। मुझे यह स्वीकार करना 
चाहिये कि जापान यात्रा' के सीप्रान्त-निवास मे जितना गहन अध्ययन इस 
दिशा में करना चाहिए उतनी गहनता से अध्ययन समय की कमी के कारण नही 
हो पाया किन्तु हृढता के साथ कहा जा सकता है कि जापान के इस सक्षिप्त 
निवास काल में शहर तथा ग्रामीण जीवन की झ्ञाकी मेरे हृदय पटल पर आज 
भी अकित है । उससे यह तो निश्चित है कि जापान की सस्क्ृति हमारी 
सस्कृति से पूर्व मे निश्चित रूप से प्रभावित हुई है । 


भारतवर्ष से पूर्व मे जापान देश प्रशान्त महासागर में एक द्वीप है, विश्व के 
मानचित्र मे आप यह देखेंगे कि जापान लम्बाई मे अधिक तथा चौडाई मे कम 
है । जापान सुदूर पूर्व के देशों मे गिना जाता है उसे सूर्य का देश कहा 
जाता है। कहा जाता है कि जापान का प्राची नाम “ब्रह्मनौवमों' था। जापाती 
श्राषा मे नवमो” शब्द का अर्थ 'घर्म' था। जापान की प्राचीन राजधाती “नारा 
नगरी ' थी । मैंने जापान यात्रा मे 'नारा नगर का अवलोकन किया है उक्त 
नगर की बसाहट हमारी प्राचीन सस्कृति के मुख्य नगर 'बनारस' जैसी है। 
जापान की वतंमान राजधानी 'टोकियो' में मैंने एक सन्दिर का अवलोकन किया 
और ज्ञात होता था कि स्वर्ग के अधिपती इन्द्र' के देवालय है जिसके प्रवेश द्वार 
पर हनुमान जैसी प्रतिमा द्वारपाल के रूप मे स्थित है। इसी नगर में शारदा' 
जेसी मूर्ति विद्यमान है । भारतीय जीवन मे सरस्वती शारदा, कला विद्या की 
अधिष्टात्री देवी मानी जाती है । जापान में शारदादेवी का अन्य नाम प्रचलित 
है । कई स्थानों पर यमराज भी हृष्टिगोचर होते हैं जिसे “अम्पा मासा' 
कहा जाता है । प्रथ्वी, सोम, वरुण, वायु आदि देवता भी इस देश मे देखे 
जा सकते हैं । इन्ही निदिष्ट तथ्यो के आधार पर यह निश्चय पूर्वक कहा जा 
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सकता है कि प्राचीनकाल में जापानवासों ब्राह्मण धर्म से अवश्य प्रभावित 
रहे हैं । 

लगभग पाच वर्ष हो जाते के पश्चातू भी मेरे मानस पर जापान वासी 
सज्जनों का आतिथ्यभावी होने की स्पष्ट छाप अकित है। मुझे आज भी स्म- 
रण है जब मैंने रात्रि के ३॥ बजे हवाई अडू पर उतर कर शासकीय औप- 
चारिकता पूर्ण की और मुझे मेरे एक जापानी आतिथ्य के मकान पर ले जाया 
गया तो उस समय जो भावभीना स्वागत तथा उसका ढंग था निश्चयरूप से 
भारतीय सस्कृति से ओतप्रोत था । लगभग ४ बजे रात्रि को अतिथि के कुट- 
म्बीजन मकान पर मेरी प्रतीक्षा करते हुए बैठे थे। गृहप्रवेश करते ही भाव- 
भीना स्वागत किया ) जापानी घरो में साधारणतया जूते सहित नही जाते । 
मकान की देहलो के बाहर चप्पल रखी रहती है जिसको पहन कर मकान में 
घूमा जा सकता है | उसके स्थान पर अपने जूते निकाल कर रख दिये जाते हैं 
शोचालय मे जाने के लिये कपड़े बदलना होता है, मकान मे सुन्दर चटाई बिछो 
रहती है जिसके बीच मे एक तिपाई रखी रहती है जो पढने तथा लिखने तथा 
भोजन पात्र रखने के उपयोग मे आती है। जापानवासी स्वभाव से नम्र, विनेयी 
होते हैं । यह अभिवादन के समय शरीर का आधा भाग झुकाते हैं। स्वच्छता 
प्रिय होते है । इसमे सदेह नहीं कि वहा का पुरुष बगे वेश-मूपा में पाएचात्य बेष- 
भूषा अपनाता जा रहा है किन्तु महिला वर्ग आज कल भी अधिकतर भारतीय 
परिधान साडी पहनती है । उन्हे कृष्णवर्ण की साडी अधिक प्रिय होती हैं । 
तात्पयं यह है कि जापान मे गृह का बातावरण जापानवासियों का व्यवहार 
भारतीय रहन-सहन से अधिक निकट है उनकी स्रस्यता प्राचीनकाल के भारतोय 
सभ्यता से निश्चय रूप से अनुप्राणित रही है । 

इसमे सन्देह नही कि विद्वदवर्ग की खोज का यह विपय है कि वह भारत 
जापान सम्बन्धों के इतिहास की खोज करके प्रामाणिक रूप से तथ्यों को 
विषव के सन्मुख रख । 


सत्रम आयाम 
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जीवन-दशन 


(१) महात्मा ग्राद्ी ; जीवन दष्मान 
(२) आचार्य आत्मारामजी महाराज का जीवन-दशन 
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महात्मा गांधी : जीवन-दर्शन 
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यह शका से परे तथ्य है कि महात्मा गाधी एक असाधारण महापुरुष थे । 
यह तथ्य अग्रेज सा म्राज्यवादी ब्रिटिश शासक तथा उच्चाधिकारी भी स्वीकार 
करते थे, गाधीजी का जीवन एक खुली पुस्तक होते हुए भी उनके जीवन दर्शन 
का सर्वेमान्य भाष्य कर सकना असम्भव नही हो तो मुश्किल अवश्य है । देश के 
प्रसिद्ध उद्योगपति श्री घनश्यामदास बिडला द्वारा लिखित पुस्तक 'बापू मे आदि 
वचत मे स्व० श्री महादेव देसाई ने लिखा था कि एक बात और, जैसे गीता 
सबके लिये एक खुली पुस्तक है उसी तरह ग्राधीजी का जीवन भी एक खुली 
पुस्तक कहा जा सकता है । गीता को बडे-बडे विद्वान तो पढ़ते ही, हजारो 
श्रद्धालु लोग भी, जो प्राय निरक्षर होते है, उसे प्रेम से पढ़ते है । गाधीजी के 
जीवन की विशेषता उनकी आत्मकथा की भी यही बात है। जैसे गीता, सबके 
काम की चीज हे बसे गाधीजी भी सबके काम के हैं। गीता के बडे विद्वान 
अधिक लाभ उठाते हैं, या निरक्षर किन्तु श्रद्धालु भक्त अधिक, यह विचार 
योग्य प्रश्त है । यही बात गाधीजी के विषय में भी है। उनके जीवन को, उनके 
सिद्धान्तों को, समझने के लिये न तो चिद्वत्ता की आवश्यकता है, न लेखन 
शक्ति की | उसके लिये तो हृदय चाहिये, सत्यशीलता चाहिये । वास्तव से 
गाधीजी का जीवन इतना स्वतोमुखी था कि वह जन-जीवन की प्रत्येक 
समस्या को छूता था। गाधीजी केवल कट्टर सिद्धान्तवादी ही नहीं थे किन्तु 
सिद्धान्तवादिता के साथ तात्कालिक प्रश्न भी वह अपने वैचारिक हृष्टिकोण 
मे रखकर निर्णय करते थे । यदि इसको अधिक स्पष्टता के साथ कहा जा 
सके तो यह कहा जा सकता है कि उनके जीवन के प्रत्येक कार्यकलाप मे 
सिद्धान्त और व्यावहारिकता का आजीवन मिश्रण था दूसरे शब्दों मे बह 
?74०(0॥। ]868/ (व्यावहारिक आदशवादी) थे । 


ब१६ 


३२० विधारों के नये आवास 


पुज्य गाधीजी का प्रारम्भिक जीवन वैष्णव तथा जेन धर्मावबलम्बियों के 
वातावरण से अनुप्राणित था, उन्होंने अपने को आजीबन कट्टर हिन्दू होने का 
दावा किया, किन्तु उनका हिन्दुत्व बध्चे-बधाये सिद्धान्तो या रूढियों के फ्रेम मे 
आबद्ध नही था। उनका उदार हिन्दुत्व, अन्य धर्मावलम्बियों तथा जातियो से 
ही नहीं, विश्व के समस्त मानव-जीवन के प्रति उदार व्यवहार रखने के लिये 
प्रेरणा देता था । उन्होंने जनवरी, सन्‌ १६२८ में 760७॥एणा ० प्राशा।#- 
7078। [९८0७४४॥79 में भाषण देते हुए घोषित किया था कि -- 

बॉल ॥07 ५ ७09 394 6४एचशपथाएह | ॥५8 ००7९० ॥0 ॥658 
००7एप्रह्मएणा५ 

(॥). /थ। 7थाहा075 क्वा८ ४० 

(7) ही उयाह्वाणा५ 4५6 5णा6 (707 व [३्ष॥ 

(॥) #] लाहाणा8 6 वएडा तेत्वा |0१९७ ३५ गोत्र ०शा 
ग्ा॥0ए्ा9७0 

उपरोक्त उद्धरण गाधीजी के “सर्व धर्म-समभाव” की भावना का स्पष्ट 
दिग्दर्शन कराता है। भाधीजी के प्रारम्भिक जीवन वे! धामिक वातावरण तथा 
विभिन्न धर्मग्रन्थो के अध्ययन के परिणामस्वरूप निश्चित विचारसरणि ने उनके 
व्यक्तिगत तथा सार्वजनिक जीवन मे जबरदस्त छाप डाली। यह ॒तथ्य सर्व 
विदित है कि गाधीजी अपने व्यक्तिगत जीवन में धार्मिक सिद्धान्तों का कडाई 
से पालन करते थे । उनकी स्पष्ट मान्यता थी कि “विश्व का काई व्यक्ति धर्म 
के बिना जीवित नही रह सकता” । वह अपने जीवन में चीनी दन्तकथा पर 
आधारित तीन बन्दरों को अपना गुर बताकर प्रेरणा लेते थे जिसका पृथक- 
पृथक सिद्धान्त था कि () 5फढछ६ ग0 एिशोी (2) ज्छ्बा ॥0 ऊशों (3) ६७७ 
70 5&५॥ 

वह स्थत्र इस बातो पर कडाई से अमल करते रहे । गाधीजी को ईश्वर 
पर अटूट श्रद्धा थी। उनकी प्रात.कालीन त्तथा सम्ध्याकालीन प्रार्थना जीवन 
का अभिन्‍न अग थी किन्तु उनका ईश्वर 'सत्य' था। सत्य ही ईश्वर है यह 
उन्तका वाक्य था। गाधीजी न धामिकता तथा आध्यात्मिकता को सार्वजनिक 
जीवन मे प्रविष्ट करायी । उनके निकट राजनीति भी धर्म का एक अग थी 
इस कारण गांधीजी की राजनीति भी धर्म का एक अभ थी उन्होने $9छप्पराध- 
।240॥ 07 ]१0॥028 किया । एक भित्र के कथनानुसार जो राजनीति पश्चिमी 
देशो में वैष्या का जीवन बिताती थी उसको गाधीजी ने स्वय के अपने तप तथा 
साधना द्वारा सती-सः्ध्वी बना दिया। उनके निकट राजनीति में भी नैतिक 
तथा अध्यात्मिक पक्ष रन्‍न्‍्मुख रहता था । यही कारण है कि ब्रिटिग शासक 
तिथा उच्च अधिकारी उनकी प्रामाणिकता पर विश्वास करते थे । 


सकल आयास महात्मा गांधी जीवन-दर्शन ३२१ 


जैसाकि ऊपर लिखा गया है, गाधीजी कट्टर सिद्धान्दवादी होते हुए भी 
व्यापहारिक थे । यदि तात्कालिक समस्या के कारण सिद्धान्त की मूल आत्मा 
को हानि पहुँचाये बिना &0]08770॥/ किया जा सकता हो तो बह तैयार 
रहते थे । यही कारण है कि कभी-कभी ब्रिटिश शासको, उच्च अधिकारियों 
विदेशियो, आलोचको को उनके कार्य कलाप में विरोधाभास हृष्टिगोचर होता 
था। अमेरिका के एकजञ्जन्यकार श्री गु थर ते एक आर लिखा था कि “महात्मा 
गांधी मे ईसा मसीह, चाणक्य और बापू का अद्भुत सम्सिश्रण है। बुद्ध के 
बांद वह संबंसे महान व्यक्ति है। उनसे अधिक पैचदार व्यक्ति की कल्पतो भी 
नहीं की जा सकती | यह ऐसे ब्यक्ति है जो किसी तरहू पकड्ट में नही आ 
सकते । यह कुछ मे अनादर भाव से नही कह रहा हूँ । एक साथ महात्मा, 
राजनी तिज्ञ, अवतार और प्रतापी अवसरवादी होगा यह मानवी नियमों का 
अपवाद या अवज्ञा है।” --बापू' पुस्तक पृष्ठ १४ 

यदि हम गहराई से विचार करें तो इस प्रकार की कल्पना उन व्यक्तियों 
की है जिन्होने गाधीजी का जीवन उनके कार्य कलाप केवल दोष दर्शन (0६ 
770778) के लिये ही देखे ही । यदि हम उनके जीवन के सिद्धान्त तथा 
कार्य-कलाप के तथाकथित विरोधाभास के पीछे जो दार्शनिक तत्व, रहस्य भरा 
रहता था, उस पर विचार करें, एक सहृदय, (सत्यशीलता जैसाकि श्री महादेव 
दैसाई ने अपैक्षा की है) के आधार पर विश्लेषण करें, तो उपरीक्त भ्रम दूर 
हो संकता है। यदि हमने गाधीजी को एक ऐसा महंपुरुष मान लिया हों 
जिसकी प्रध्येक बात अपरिवतेनीय हो, चाहे कसी परिस्थिति हो वह अपनी 
लकीर से (रामायण की भाषा में लक्ष्मण-रेखा से) वे बंधे बधाये उसूज्ञों से 
इंच भर भी नही हटे तो हमे अपनी मूल सुधारनी होगी | गाधीजी सतत 
जागरूक, परिवर्तेनशौल प्रगति के पथ पर चलने वाली महंगन आत्मा थे जिसने 
अपने थुग में केवल इस देश को नहीं, सारे विश्व को अनुप्राणित किया है । 

गांधीजी एक सत, ममांज-सुधारक, राजनीतिज्ञ, सेवा-भावी, चिकित्सक 
(निसर्गोपचारी ) थे। उनका सारा जीव॑न अनासक्तिमेय था । कैरमंयोगी का जौवर्न 
था, यही कारण है कि विभिन्न प्रकार की प्रवृत्तियों में उलझे रहने के बाद भौ 
निषृत्त जैसे थे। अपने जीवन मे ही 'जीवेन-मुफ़ैती' अनुभर्व करते थे। वाई 
साँधीजी के जीवन दर्शन को सक्षिप्त मे कहा जावें तो यह कहना काफी होगा 
कि उनके जीवन का दर्शन [08॥0809% ) धमिक तथा आध्यात्मिक मूल्यों 
पैर आधारित अँनासक्तता था | 

काश ? गाधी जन्म-शताब्दी के इस ऐतिहासिक वर्ष मे हम उनके जीवन 
को दाशंनिकता को रचमात्र भी अपनाकर अपने को आलोकित कर सके । 


२ 
आचार्य श्री आत्मारामजो महाराज का जोवन वशेन 


श्फ्स्ग्श्ज्श्स्ज्त्रज जज एजमस्‍पपस्‍जएजजउतस्‍-कउजशसी की स० ७ एक एच जाए 


उदू के एक प्रसिद्ध कवि ने कहा था कि -- 
बहुत शोक से धुन रहा था जमाना । 
तुम्हों सो गए बास्ता कहते-कहते ॥ 

अखिल भारतीय श्वे० स्था० जैन श्रमण संघ के आचार्य श्री आत्माराम 
जी महाराज के स्वगंवास का समाचार सारे देश ने अत्यन्त शोक पूर्ण स्थिति 
मे दिनाक ३११ जनवरी १६६२ को सुना । आचार्य श्री का स्वर्गंवास दिनाक 
३०-१-६२ को रात्रि मे हुआ। जैसे ही २१ जनवरी का सूर्य अपने प्रखर तेज 
के साथ उदित हुआ यह करुणा पूर्ण समाचार आकाशवाणी द्वारा सारे देश में 
फैल गया । आचाय॑े श्री का दीघकालीन साधनामय जीवन उनकी प्रगाढ़, 
बिद्वता, तथा अगाध ज्ञान देश के विद्वज्जन तथा सर्व साधारण के लिए सुलभ 
वस्तु थी । आचार्य श्री के ज्ञान का लाभ उनकी आमम सम्बन्धी सुक्ष्म हृष्टि से 
विद्ज्जन जहा लाभ उठाते थे वहा सर्व साधारण अपनी ज्ञान-पिपासा शात 
करते थे। इसी बात को लक्ष्य करके उदृ के कवि ने उपरोक्त नजम कही थी । 
आचाय॑ भगवान के पास जब जाइए तब, उनको श्रमण अथवा श्रावक विद्वज्जन 
के साथ आग्रम चर्चा मे रत पायेंगे। उनके कठस्थ ज्ञान को देखकर आश्चर्य 
चकित हो जाना पडता था। वर्षो से प्रज्ञाचक्षु होते हुए भी शास्त्रीय सदर 
कठस्थ स्मृति से दिये जाते थे । कई भाषा पर उनका अधिकार था। मुझे 
अपने जीवन में आचाये भगवान के दर्शन का लाभ केवल दो बार मिला । 
दिसम्बर १६५८ को जब अ० भा० ए्वे० स्था० जैन कान्फरन्स के एक साधारण 
सदस्य के नाते एक शिष्टमण्डल सहित लुधियाना गया था। उस समय जो 
छाप पडी वहूं कई वर्ष बीत जाने पर भी हृदय पर स्पष्टतया अकित है। मैं 
उक्त महापुरुष के साहित्य तथा मानवीय सदुगुणो का समूह देखकर गुनगुना 
रहा था-- 


३२२ 


भवम ऋपाम : आचार्य भी आत्मारासजी सहाराज का जीवन व्शन ३२३ 


“तुम गौरव गिरि उत्तुग शिखर, पद पूजन का भी क्‍या उपाय ”' 
वास्तव में कहां आचार्य श्री का उच्च व्यक्तित्त और कहा मुझ जैसा 
पामर तुच्छ अल्प जीव ! अभी दिनांक २२ जनवरी को मैं लुधियाना दर्शनार्थ 
गया । मुझे दिनांक २०-२१ जनवरी की अ० भा० श्वे० स्था० जैन कान्फरन्स 
की जनरल कमेटी की बैठक में ज्ञात हुआ था कि आचाय श्री का स्वास्थ्य 
चिन्ता का विषय है तो वहा से दर्शनार्थ चला गया । उनके देदीप्यमान आकृति 
पर वही शाति, धैये चमक रहा था । 


स्वर्गीय आचाये श्री ने अपने दीधकालीन साधनामय जीवन मे पर्याप्त 
साहित्य का निर्माण किया । कई आगमो का आधुनिक ढग से सस्क्तत्त छाया, 
टीका, अर्थ-सहित सम्पादन करके प्रकाशित कराया | इसके अतिरिक्त लगभग 
४० ग्रन्थों का सम्पादन किया जिनमे कई मौलिक रचनाएँ है । उक्त सरस्वती 
के एक अनवरत सेवक की इन मौलिक ग्रन्थो की रचना की सराहना जैन तथा 
अज॑न विद्वानों ने की, न केवल उतना अपितु कई जैन शास्त्रो के मर्मज्ञ विदेशी 
विद्वानों ने भी मुक्त कठ से सराहना की । 

आचार श्री का लक्ष्य सदेव सघहित की ओर रहता था । उनको उनकी 
विद्तता आदि गुणों से आकर्षित होकर पजाब सम्प्रदाय के उपाध्याय पद पर 
विभूषित किया गया । उसके पश्चात उन्हे आचाये पद से अलकृत किया गया। 
जब श्रमण सघ का निर्माण हुआ उनकी अनुपांस्थति में भी उन्हे अ० भा० 
इबे ० श्रमण सघ के आचाय॑ पद से अलकृत करके अपनी श्रद्धा व्यक्त की । तब 
से वे आजीवन श्रमण सघोय आधचाये है। इस काल में कभी उन्होने अधिकार 
का प्रयोग नहीं किया । उन्होने अपने समस्त अधिकार कार्य वाहक समिति को 
हस्तातरित कर दिये । ऐसे समाज रत्न को खोकर आज सारा समाज क्षब्ध है 
अनाथ हो गया है। वास्तव मे ऐसे ही महापुरुष को लक्ष्य करके भत्‌ हार ने 
निम्न एलोक लिखा था -- 

परिवतिनि ससारे, मृत को वा न जायते । 
स॒जातो येन जञातेन, याति वशसमुन्तनतिस्‌ ॥। 

आचाय॑ं श्री ने श्रमण सघ को, समाज को, पर्याप्त उचित अनुपम मार्ग 
दर्शन किया । मेरा निश्चित विश्वास है कि यदि आचार्य भगवान कुछ समय 
तक हमारे बीच रहते तो न केवल स्था० जैन श्रमण संघीय मतभेंद समाप्त 
होकर संगठन हढ होता, अपितु अखिल जैन समाज की विभिन्न परम्पराओं का 
समन्वय होकर सुहढ जैन समाज का निर्माण होता । वास्तव एऐ आचार्य श्री के 
स्वरगंवास से जैन समाज की ऐसी क्षति हुई है जो पूर्ति होने योग्य नही है । 


३२४ विचारों के नये आयाम 


आचाये भगवान को शास्त्रीय ज्ञान के अध्ययन, अध्यापन में विशेष रुचि 
थी, मैंने उनके प्रमुख शिष्य श्री ज्ञान मुनिजी द्वारा रचित “आचार्य सच्चाट' 
पुस्तक का अवलोकन किया जिससे स्पष्ट है कि वह सदैव शास्त्रीय अध्ययन 
क्ष्यापत, शोध कार्य मे सलग्न रहते थे । ऐसी दशा में आचाय॑ श्री के प्रति 
कृतन्नता प्रकाश का एक ही रास्ता है कि हम स्था० जैन समाज की ओर से 
एक ऐसा “जैन ग्रथ सग्रहालय' निर्माण करावें जिसमे आगम शास्त्रों से लेकर 
जैन प्रन्थो का अक्षय सग्रह हो । जैन समाज की इससे एक बड़ी कमी दूर 
होगी । आप बौद्ध तीथ्थे-स्थानों में से कई स्थान पर विशाल पुस्तकालय देखते 
होगे । जैन समाज की अभी इस ओर उपेक्षा रही है। आशा है कि जैन 
समाज इस ओर पर्माप्त ध्यान देकर आचार्य श्री का वास्तविक स्मारक निर्माण 
करायेगा । 


